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INTRODUCTION 


In spite of its modest size, the YohinThrdaya (YH), “ I lie Heart of 
the Yoginl”, rates among tlie main works of Tantric Hinduism. 
Amrtananda’s (Amrt) commentary, the DIpika (DT), “The Lamp”, 
the elucidation, that is, which adds the explanation that were deemed 
necessary for its understanding, is also an interesting work, very 
typical of the Indian Sanskrit commentary. As will be seen, neither the 
main text nor the commentary is always easy to understand, but both 
are, I believe, very well worth reading. Hence this translation, the first 
one of these works into a Western Language*. 

The esoteric teaching of the YH is propounded in the form of a 

dialogue in which Bhairava, a fearsome form of Siva, answers the 

questions of the Goddess, TripurasundarT, or Mahatripurasundari — 

“The Beautiful [Goddess] of the Three Cities ” (or Forts) of the 

three worlds, that is. A beautiful and auspicious form of the Hindu 

Goddess, TripurasundarT is the main deity of a particular tantric saiva 

& 

tradition often called Srividva because such is the name of her 

dj* 

mulamantra. The term Srividya is not usual, however, in older works 
and is used mainly in relation to the modern form of the tradition. It 
is therefore preferable to call this system (as in most texts) the 
tradition, or doctrine, of fripura : Tripura-darsana (or traipuradarsa- 
naisanipradaya). This I shall do here. It is also sometimes referred to 
as Saubhagyasampradaya, the srividva herself 1 being sometimes 
called saubhdgavidya. The term saubhdgya means good fortune, 
success, happiness, as well as beauty or charm : all these terms evoke 
an important aspect of the tradition. 


* 1 gathered materials for a lirst draft ol'Uiis introduction in 1983 in Oxford, during 
a terni at Wo I Ison College, on a Visiting Fellowship from the Spalding Trust. 1 wish to 
express here my heartfelt thanks to these two institutions for an extremely useful (and a 
very pleasant) stay. 

A later draft (as well as passages from the translation of the 't il and the DO were 
discussed with Alexis Sanderson, now Spalding Professor of Eastern Religion and 
Ethics, whose unrivalled knowledge of the tantric saiva traditions proved very helpful : 
I refer to him often in this book whose all too obvious shortcomings remain, of 
course, entirely mine. 

1. A vulva, as one well knows, is a feminine mantra the mantra of a female licit \. 









YOG1M1HRJMYA 


I 


The Yogi nThr i>aya and mi: Vamakesvaratantra 


The three chapters [patald) of the YU are often described as being 
the latter part of a work in eight chapters, the first five of which 
constitute the Vamakesvaratantra (VT) or VamakesvarTmatatantra 
(VMT). This is also called Nityasodasikarnava (NSA), and sometimes 
CatuhsatTsastra (CSS), “The Treatise of four hundred [stanzas] ”, too, 
because of the theoretical number of its s/okas. Thus Pdt, Kaul Sastri 
wrote in the introduction to the Kashmir Series edition of the VMT 
(that is, of the first five chapters) that the VT is a work in eight 
chapters “of which the first five deal with the outer aspect of the 
worship of the goddess TripurasundarT. The last three, treating of the 
inner side of the same, are collectively called Youimhrdava 

That the VMT and the YH have much in common is beyond doubt, 
and the idea of their being one and the same work is not altogether 
absurd, especially in view of the fact that the YH begins with the 
Goddess asking Bhairava to tell her all that was not said “in this 
Vamakesvaratantra ’ : vdmakcsvaratantre stninn ajnd far thus rvaneka- 
suh. The YH thus appears as an esoteric complement to the more 
exoteric NSA, the latter being mostly magical and ritual, whereas the 
All is mainly metaphysical and devotional, even in its chapter on cult 
ritual. To this can be added the fact that Amrt, in the DT, refers often 
to the NSA (which he usually calls CSS), notably when explaining 
why a particular point is, or is not, touched upon in the YH or in his 
DT. At a later period (circa 1700 A.D.) Bhaskararaya wrote the 
commentary Setubandha on all the eight chapters as if they constitu¬ 
ted one single work. He states explicitcly that the YH is the latter part 
of the tan Ira : tantroitarardham . Moreover, in their titles or colo¬ 
phons, a number of mss of the YH describe it as being in the VT : 
vcimakesvaratantrantargaUim 1 . None of the available mss is ancient; 
we may therefore presume that the theory asserting that the two 
works are really one only is comparatively late. 

There are however convincing reasons for regarding the YH and 

w £T' O 

the NSA as two related but distinct texts. The point has been made 
convincingly by V. V. Dvivedi in the Sanskrit introduction to his 
edition of the NSA, and again, more briefly, when introducing the 
YH. 'I he very fact the NSA refers to the kadi form of the snvidva 


— ■ On tins see my puper I (iitioki'SvciroHliirgtitiifii YoginThrdovitftt in Rnmi 
veil. XVI-XVU1. 19K4-1986, pp. 251 -257. 
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when for ihe YU the vidya is evidently in the hdcii form is, 1 believe, 
proof enough that these are two different works. theYH being pro¬ 
bably a somewhat more recent work than the NSA. On the other 
hand, it is not impossible that both the NSA/VMT and the YH 
were part of somewhat larger ensemble within the Tripura tradition 
which would have gone under the name of Vamakesvarasastra or 
Vamakesvaragama : some evidence seems to point in that direction, 
but this is as yet no more than a hypothesis. 


fin Tripura (or SrIvidya) tradition 


This tradition goes back probably to the 10-11th century A.D. It is 
still alive to-day, and has produced important and interesting works 
well into the modern period. It has however been little studied, at least 
until recently. 'Ihe only systematic (if brief) accounts are those of 
Dvivedi, in the introduction to the NSA already mentioned, and that 
(more scientific) of Teun Goudriaan in Hindu Tan trie and Sakta 
Literature , especially in chapter 3, "Tantras of the Snkula". where he 
mentions twelve such works; to which are to be added digests, ritual 
compilations and works of speculative content. Among the latter we 
may cite the Kamakalavilasa (KKV) attributed to Punyananda; the 
Tripurarahasya, a work more mythical than speculative; and a 
number of original works or commentaries by such authors as 
Amrtananda, Sivananda and Vidyananda (14th c.), or, later, 
LaksmTdhara (16lh c.), who produced a well-known commentary on 
(he SaundaryalaharT, and Bhaskararaya (17-18th c.). a brilliant and 
versatile writer to whose Setubandha we have already referred. Worth 
mentioning too is the Parasuramakalpasutra (PRKS), a treatise on 
ritual, together with a commentary by Ramesvara (dated 1831) and 
another by Umanandanatha, the Nityotsava (NU). 

The tradition, which developed early in South India, has remained 
active there. But. having been adopted by the Sahkaracarya of Srngeri 
and Kaivelpuram, it evolved into a common form of non-dualist 
saivism, losing most of its tantric characteristics. Indeed, vedantised, 
tracing its guruparampard to Sankara instead of the Tantric founders 
ot the tradition (who were probably from the North, possibly 
Kashmir), it has turned into an altogether different — a deviant and 
bowdlerised form ol the cult of Tripurasundan. In the DT, Amrt 
often quotes two works which seem to have been important : the 
Samkelapaddhati (SK) and the Svacchandasamgraha (SvS). But we 
know them only through these quotations 3 . 

3. Another interesting ritual work belonging to this tradition is the .1 hanadlpaviniar- 
sinl, by \ idyananda. It is now being edited by Dvivedi and is to be published in India. 
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Vciv little is known ol the history of the Tripura tradition. Its two 
basie and perhaps oldest texts are probably the NSA and the YH. but 
we find no reference to them before the time of Jayaratha (J) in the 
13th century. In his commentary on the VMT, J does mention several 
earlier commentators on this text, but we do not know when they 
lived . perhaps, as has been suggested, they date back as early as the 
9th c., but this notion is merely hypothetical. Moreover there is no 
iconographicaJ evidence of Tripura’s cult before the 10-1 Ith c. A.D. in 
South India (in Pandya and Cola temples). The Tripura tradition may 
therefore be no older than the 10th or I 1th century, which would 
explain the absence from the NSA (and still more from the YH) of the 
most “extreme" tantric practices, in particular those of a sexo-yogic 
nature. These two texts, together with their commentaries by Siva- 
nanda, Vidyananda and Amrt, are however entirely tantric in their 
doctrine and rites. The anti-tantric puritanical forms of the southern 
brand ol the SrTvidya, so contrary to the original spirit of the system, 
are I believe, not attested before LaksmTdhara's time (15-16th c.). 


The Kula 


The tradition of Tripura is one of the four main “transmissions" 
{amnava) of the vast Kula (or Kaula) tradition, developed from the 
earlier saiva kind of practices and beliefs, with a kapalika back¬ 
ground. which may have originated in northern India, perhaps in 
Kashmir. These were all transgressive cults in which the main deity, 
male or female, was surrounded by secondary deities reflecting bis or 
her power and pervading the cosmos with their (usually fearsome) 
energy. These secondary deities, the Yogi ms, were considered as 
grouped into lines (gotra) or families (kula), hence the name of Kula. 
The Kaula conceptions influenced Vaisnavism and Buddhism too 
s far as the saiva (or sakta) traditions are concerned, the Kula 
appears to have evolved from an earlier kapalika period involving 
extreme transgressive practices and the worship of fearsome, often 
female, deities, to a more staid, orthodox, period in which the main 
adepts were householders of pure castes rather than naisthika skull¬ 
bearing ascetics. While retaining the ancient tantras, their terminology 
and their deities, this form of Kula tended henceforth to interpret all 
iIilsc symbolically . actual performance ol the most “tantric rites 
(sexual ones especially) was now limited to a few religious virtuosi ; 
and possession ( avesa ) by the deity was replaced by a mystical union 
oi fusion {sivuuvesa) id the adepts consciousness with the supreme, 
transcendent as well as immanent, divine Absolute. This combination 
of tantric visionary elements with an intellectual and mystical 
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approach is clearly apparent in the YU (and even more in the DT). 

The Kaula tradition might be regarded as a common fund from 
which the different ainmlvas have received a common terminology 
covering not only the rules of conduct (the kaulacdra ) but also the 
ditferent aspects of reality ( akuia, kttla , etc.). The Kuia also provided 
these different ‘ transmissions" with a common ideology, since kuia is 
both the human and the cosmic body, the totality of the cosmos with 
which tiie individual is correlated, since both have the same consti¬ 
tuent elements. Thus the Kuia appears as forming the inner, esoteric, 
core of these various kaula systems, while providing them with a 
common vocabulary and as being thus the external, visible, element 
that brings them together. 

I he Kuia is traditionally divided into four main “transmissions'* 
(dmndya). named according to the points of the compass : Eastern 
(piirva ), Northern ( uttara ), Western (pascima), and Southern (, dak si - 
na). 

a- 

The purvdmnaya (piirva being understood as both eastern and 
primary) may have been the original kaula system. In it, Siva and the 
Goddess are worshipped as Kulesvara and KulesvarT. surrounded by 
the eight Mothers, Urn him, etc., with or without Bhaivara consorts. 
Also worshipped arc four Yuganathas, regents of the four pitims 
(whom we shall see in the YH), and twelve Rajaputras, spiritual sons 
of Maechanda Matsyendranatha, the mythical exponent of the doctri¬ 
ne. The system also comprises lineages (ovalli), code language and 
secret gestures (chomnia, mtulrd), etc. The kaula worship included 
sexual rites carried out with the help of a female partner, a YoginT or a 
“messenger" (chili). The Trika seems to have developed mainly from 
this dmndya. 

The uttardmnaya, whose highest deity is the fearsome GuhyakalT, 
includes the Mata system which is still practically unknown except to 
the very few who have read unedited saiva tantras such as the 
Jayadrathayamala or the Cmcimmatasarasamuecaya. It includes the 
Krama, too, an interesting and very “tanlric" system much better 
known than the Mata. Its main characteristic is that it worships a 
sequential pantheon, the cult being organised also along sequences 
(krama). It influenced Abhinavagupta. who has taken over, among 
other things, the krama cycle of the twelve KfilTs. Some krama notions 
are found in the works of other saiva or sakta authors; in Amrt s DT, 
for instance. Among the main surviving krama texts is the Mahartha- 
manjari (with its commentary Parimala) by Mahesvarananda, the 
paraniaguru of Sivananda whom Amrt quotes often in the DT. 

The pascimamniiya , the Western transmission, has the crooked 
goddess Kubjika as its main deity. Its basic text is the Kubjikamata- 
tantra, a version of which was recently edited bv Teun Goudriaan 
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(Leiden. Brill, 1988). This is a sakui system, with some quite original 
traits. 

The daksiniimniiya. the Southern Transmission, finally, lias as chief 

* ► -r * 1 ^ 

deity KamesvaiT, goddess of erotic pleasure (together with Kamesva- 
ra), or Tripurasundari (with Bhairava). It has a rather peculiar 
position in the saiva canon, since the other kaula traditions seem to 
ignore it. One of its distinguishing traits is its ritual use of the srwakru 
and the snvidya. As we shall see (DT. pp. 120-121). Amrt considers 
this tradition as transcending the amtiaya system by forming an 
urdhvdmnaya subsuming all the four others. It is probably the most 
recent of the dnmdyas. It is still the most active, too. It seems not to 
have divided into different systems. Sivananda however stales (in the 
RjuVi ad NS A, 4.18-19) that it included two different lineages 
(pa ram para), those of Lopamudra and of Kamaraja, only the first of 
which, according to him. still existed in his time. This statement must 
however be qualified, since these two lineages correspond to another 
division : that into the hddi and the kadi form of the srtvidyd , which 
still existed then, as indeed it continued to do later on. 


The Yoginihrdaya 


Date 


No ancient manuscript of the YH (or of the NSA) has been found. 
The YH is not quoted in Abhinava's TA or in J's Viveka. I t is not one 
of the 64 Bhairavatantras listed by J ad TA. 1.18, nor is it in the 
esoteric saiva canon of the Jayadrathayamala 4 . A YH is indeed 
mentioned in a Nepalese ms dating from the 11th c. of the Picumata- 
brahmayamala 4 but we do not know if this All is the same as the one 
we have now. When commenting on the VMT, J (ibid. p. 138) quotes 
four lines which may be found, separately, in five slokas of the second 
patala of the YH : this is perhaps the earliest mention of our text 
not older than the 13th century. Further, Amrt states (Dr, p. 3) that 
his commentary is the first ever made on the YH. but surely, if it were 
by then a fairly ancient work, other commentaries would have 
existed? It seems unlikely therefore that the date of the \ II can be 
earlier than the lithe, at most, and it might be later 5 . 


4. Information I owe to A. Sanderson. 

5. Pspecially if we believe, wit!) Sanderson, that some passages of the YH (,v/. 1.156. 
for instance) reflect Ksenia raja's version of the Pratyabhijna. 
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Pi.ace of origin and diffusion 

There are many reasons for believing that the Tripura tradition 
originated in north-western India, more specifically in Kashmir. In his 
commentary on the VMT (p. 48), .1 mentions two masters as having 
introduced this darsana into Kashmir, and he seems to think there was 
a long tradition of local exegesis. Sivananda, in the RjuVi, explains 
the peculiarities of the uddhara of the srTvidya in terms of the 
Kashmirian origin of the tradition (sampradayasya kasmTrotlbhuiat- 
viit). Dvivedi. however, concludes from the available evidence that the 
system originated not in Kashmir but in nearby Swat (Oddiyana). He 
suggested later that it may in the first place have come from central 
India, whence it was brought into Kashmir, from which it afterwards 
spread elsewhere. All this, of course, is hypothetical. The YH, as a 
part of this tradition, might very well be a Kashmirian work too. All 
the more so as both its metaphysical doctrine and its terminology are 
close to those ot the non-dualist ic post-scriptural saiva lexis, especial¬ 
ly those of the later Pratyabhijna as expounded by Ksemaraja and by 
such authors as Sivananda and Vidyananda. These two were from 
South India, however. In which case a South Indian origin of the YH 
cannot be ruled out 6 . 

Be that as it may, Tripura's cult was certainly present at an early 
date in the whole Norlh-Indian-Hiinalayan area. There are ancient 
traces of such a cult in Nepal though sometimes as part of the 
Navadurga cult. Even if it began in the North, Tripura's cult soon 
spread elsewhere, in particular down to the South, as shown by the 
works of such authors as Sivananda (13th. c.) who was from the Cola 
country. Punyananda and Am it may also have been from the south. 
A large number of SrTv idya works come from the south, and the many 
mss, mostly in south-Indian scripts, that are found nowadays in 
libraries all over India, testify to the widespread popularity of the 
Tripura cult. It also shows the importance and vitality, from ancient 
times, of intellectual contacts and exchanges between different parts of 
the sub-continent. 


The commentaries on the Yogimhrdaya 


Amrtananda 


The main commentaries on the YH are Amrt’s DTpika and 
Bhaskararaya Setubandha (on both NSA and YH). Kasinatha Bhatta 
(17th c.). of Varanasi, wrote a Cakrasamketacandrika, but this is no 


fi- 1 understand that Sanderson will demonstrate the south Indian origin ol the YH 
in a forthcoming studv on ‘Dualism and Non-dualism in the Tantras 
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more than a resume of the 1)1. No oilier commentary of any value 
appears to exist. 

Nothing is known of Amrt's life except that he was a disciple of 
Punyananda, the author of the Kamakalavitasa : this he express!) 
states in the 1)T (see p. 19). In addition to this text (his main work, 
apparently) Amrt composed the Saubhagyasudhodaya or Saubhagya- 
subhagodaya), which he mentions in the DI as his own work. He may 
also be the author of the TattvavimarsinT and of the C'idvilasastava . 

We do not know when Amrt lived. It has been suggested that lie 
was the master of J, but this is not likely. He may probably have lived 
somewhat later than J. in the late 13th or in the 14th century. We are 
no better informed about bis country. It is unlikely that he was from 
Kashmir. The doctrine of the DT even more than that of the VH is 
very much that of the later Pratyabhijna, based indeed on Abhinava’s 
Trika. but as it was developed in south India. Furthermore, in the DT, 
Amrt quotes many south Indian authors, such as Sivananda, or works 
composed in the south, such as the ( idgaganacandrika or the 
Kramodaya, among others. Among the texts most quoted in the DT is. 
in fact, the Vijnanabhairava. a work from Kashmir, though it is often 
referred to in the south Indian Kashmirian tradition. Quotations, of 
course, are not proofs. But the overall evidence makes it possible, even 
likely, that Amrt was part of the Kashmirian saiva non-dualist 
tradition of South India. 


The text of the Yoginihrdaya 


Tin: editions 


The YH was critically edited for the first time by Gopinath Kaviraj 
in 1924. This edition was published in Benares, together with Amrt’s 
DT and Bhaskararaya’s Setu in 1964. in the Saraswati Bhavana 
Granthamala. Based on three (local) mss only, it was far from 
satisfactory 7 8 9 . For the present translation 1 have used the new edition 
of the YH and of the DT by Pdt. Vrajvallabha Dviveda, published in 
Delhi in 1988 This is based on ten mss selected from among nearly a 


7. The C idvilasastava has been edited b> Dvivedi, together with the Saubhagyasu- 
dhodava, in the appendix to his edition of the NSA. 

Gopinath Kaviraj attributed to Amrt the SaUrimsattattvasamdoha, the 21 si of 
which (published as a separate work in tasc. \ 11f of the KSIS) are in laei si. 28-48 ol 

(he first part of the Saubhagyasudhodaya. 

8. It has nevertheless been reprinted without any corrections in 1970 (Sampurna- 
nand-Samskrt-Visvavidyalaya, Varanasi). The Yll was also edited, together with the 
NSA, with Bhaskararayn s Setubandha, in the Anandashram Sanskrit Series. voL 53. 
This is not a critical edition. 

9. YogmJhrdavam Anirtmandayo^ikrtadlpikayu hhasanuvadeini ca saltiturn, Anuvada- 
kah sampcidakasca I rajvallabhadvivedah- Delhi, Motilal Banarsidas. I9SS, 
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hundred collected all over India, in Nepal and abroad. It is much 
better than the preceding one. The text of the YH itself presented in 
fact few problems : it is a well-known work, the mss differ very little 
in essentials. The text has 375 slokas , as against 378 in Gopinath s 
edition, some interpolated slokas having been deleted while others are 
reinserted in the third pataia . The text of the DT is infinitely better in 
Dviveda’s edition than in the other one, which was so bad as to be 
sometimes incomprehensible. This new text is however not always 

m 

entirely satisfactory and one may sometimes prefer a reading other 
than the one adopted from among the variants given in the footnotes. 
I have sometimes chosen my variant among those or even have 
suggested another reading altogether : whenever 1 have done so. I 
have made it clear. 

To check on the text, but without in the least attempting another 
critical edition, I also consulted the following mss. : 

— For YH, ms NAK no 5.4881, saivatantra 1209; on paper, deva- 
nagarT script, 34 fol. complete, not old. 

For the DT, ms NAK no 1.42. saivatantra 1212; on paper, deva- 
nagarT and newari script. 128 fol., complete but with lacunae and 
important errors; ms. no 300 in the Kaisar Library, Nepal, on 
paper, newari script, 64 fob, complete but damaged, not of much 
use. 


I also used a ms. from the Chandra Shum Shere fund of the 
Bodleian Library. Oxford, no Ch.Sh.Sh, I) 372. devanagarf script, 
very incomplete, the existing fol. (3-8 and 33-54) corresponding to 
pp. 5-34 and 127-250 ol Dviveda’s edition; but ii is correct and 1 
found it useful. 

While working intermittently on this translation over the last ten 
years, 1 often discussed textual or interpretational difficulty with 
Pdt. Dviveda, whose knowledge of the Traipuradarsana and its 
doctrines or practices proved very helpful for unraveling obscure 
passages in the DT. Pdt. Dviveda also made the text of his own edition 
available to me before it was issued. 1 should like to emphasize my 
debt to him here, and to express my heartfelt thanks. I also read some 
passages of these works with Pdt. N. R. Bhatt at the French Institute 
of Indology in Pondicherry, where I also obtained informations on 
technical points and consulted various texts in the Institute’s library, 
then directed by Pdt. Bhatt. All this 1 remember gratefully. 

As for my own translation into French. I realise that it is far from 
elegant. I have tried to keep as close as possible to the often intricate 
Sanskrit text, even at the cost of brevity and felicitousness, though I 
have tried to avoid undue repetitions. I hope the resulting text 
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adequately conveys the meaning of the VH and the I)i, and I of 
course accept full responsability for any mistakes. 


II 

NOTIONS, PRACTICES, 

THE THREE PATALA OF THE Y OGINI HR DAY A 

« •» 


UR DAY A 


The heart, hr day a, in the title of the text, is to be understood as the 
“great mystery (mahdguhyani : 1.2). the supreme Reality. It is the 
supreme plane where the Goddess, Consciousness (of) itself (svasam- 
v/7), manifests her glory and her power. This she does by means of the 
srlcakra and the srJvidyd , which are not a mere ritual diagram or a 
mantra, but the visual and phonic forms of the Goddess, a dual 
unfolding pattern of her cosmic power. 

The heart as supreme Reality, as the spiritual plane and the centre 
in the human body where this Reality is revealed and experienced, is 
an ancient Indian notion. It was taken over and developed in non¬ 
dualist saivism by such authors as Utpaladeva, Abhinavagupta, 
Ksemaraja who defined it as “the light of consciousness where 
everything abides These conceptions were also shared b\ Amrt. as 
appears in the DT. 


Y OGIN! 


'The YoginT, here, is the Goddess, TripurasundarT. She is so-called, 
according to Amrt, because she manifests the coming together (yoga) 

of all the constituents of the cosmos. She hears this name, he adds (1)1, 

& 

p. 119). also because she is eternally united with Siva. 

This name is interesting as a reminder of the links of the Tripura 
tradition, as an dmndya of Kula, with the ancient YoginT cults. Insofar 
as this tradition has as its main deity the Goddess, with a retinue of 
female deities (with male consorts), the Yoginls, it is sakta. Metaphy¬ 
sically, however, TripurasundarT is subordinated to Paramasiva, as the 
supreme level of the divinity. And it is Bhairava who expounds the 
YH in answer to a query by the Goddess. He does so because she 
orders him to (tvayd a/iani djnaptah ), but the order is in fact a form 
taken by his own will (madicchdrupd). As Amrt reminds us, if the 
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cosmos is the “ play " (Hid) of Sakti, her Master is Siva, The Goddess 
is nevertheless supreme in the cult as well as in the devotion of her 
worshippers but Siva and Sakti are inseparable. The Tripura 
tradition thus remains saiva or saktasaiva, as we might call it. 

TripurasundarT is seen as the first of the YoginTs. presiding over 
their activities. They issue from her in a hierarchical order, reflecting 
and transmitting Iter power on all planes of the cosmos and fulfilling 
the functions allotted to them, but, as YH, 3.194 says, “in truth, it is 
the Goddess herself who plays her cosmic game in the guise of these 
deities" : they are aspects (rupa) of her. 

In the tantras and the puranas, the YoginTs usually number 64. a 
number often understood as eight times eight, that is, eight times the 
astamdtrkas. In the third panda , the YH multiplies this number by ten 
millions : there are 64 crores of YoginTs, to be worshipped by an 
eightfold cult. In the srJcakra , however, the YoginTs, though in eight 
groups, corresponding to the stucture of the diagram, number 78, and 
their names are not those found in the pauranic lists. 


Metaphysics 


The philosophical notions of the YH are those of non-dualist 
Kashmir saivism. The supreme Reality is transcendent, without 
division ( niska/a ), transcending space and time, pure light ( prakdsa ), 
consciousness (sanivif). It is also the phoneme A , the "peerless one” 
(anuttara). This absolute flashes forth, vibrates luminously (sphurattd, 
ullasa). It expands as a luminous wave {sphuradurmi) by its own free 
will (svecchayd), and thus manifests the cosmos made up of the 
36 tattvas , from Siva to prthivT. This universe, created as il by play 
(Ilia), is pervaded by the divine power {sakti). Ol this creation the 
Goddess is luminously conscious ( prakdsamarsana ) as it unfolds on 
herself' as on a screen {svdtmabhit(au). She vibrates {spandarupint). 
being immersed in bliss (ananda). Though transcendent (visvottlma), 
the Goddess as supreme power ( paramasakti ) is also immanent 
(visvamaya). I he cosmos is her manifest form, but, though shining as 
the “essence of divine play” ( divyakrlddrasoUdsa ), the Absolute is 
pure undivided light and bliss. 

This cosmic conception, as well as the terminology used, is typical 
of Kashmirian non-dualist saivism as expounded in the Pratyabhijna. 
This is stili more evident in the DT. For instance, Amri characterises 
sakti by vimarsa , the supreme godhead being prakdsavimarsamaya. 
The term vimarsa , typical of Ksemaraja’s Pratyabhijna, is not found 
in the YH itself. The main point of the YH and of the DT is however 
less to expound this philosophy than to teach a way to liberation, or. 
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more exactly, to jivanmukfi, which is both liberation from this world 
and domination over it : a tantric form of liberation. 


SAMKETA 

V 


1 he three chapters ol the YH are named cakrasamketa, mantrasam- 

■ i ' u 

keta, and pujdsamketa , the purpose of the work being to teach how' to 
realise mystically “the threefold samketa of the Goddess Tripura' 1 
(trividhah tripurddevyah saniketah). The term, which means agreement, 
appointment, meeting, underlines an essential aspect of the teaching 
ot the YH, namely the “meeting", the salvific common presence, that 
is, ol Siva and Sakti in the cakra , the vidyd and the puja , their power 
and efficacy being due uniquely to this presence of the deity in its most 
creative and effective form : that of the union of its male and female 
aspects. 


First patala - cakrasamketa (sl. 8-86) 

Neither the YH nor the DT say how to construct the ritual diagram 
used in the cult. They say how it appears as an outward, cosmic, 
manifestation of the power of the deity. This is a cosmic process w'hieh 
the sneakra symbolises, or rather embodies, and mediates to the 
sddfuika , who is to visualise it and experience its dynamism mentally 
through an intense meditation (bhdvana). The adept first follows 
<sL 10-21) the unfolding of the sricakra from the central bindu to the 
outer square. Then (sl. 22-36), the YH explains how' to visualise and 
to perceive within oneself the three main constituent parts of the cakra 
from the outer square to the centre. Curiously enough, once the 
meditation oi the sddhaka on the cakra has reached the central bindu , 
it goes on through the ascending levels of sound (the kalds) — from 
ardhacandra to unmand of the enunciation ( uccara ) of HRlM : it 

N. ,r .■ 

thus proceeds from the spatial, visual to the phonetic, oral. The adept 
is indeed now to meditate the four planes of vac , from para to 
vaikhan, together with the corresponding entities : pit ha. linga, etc. 
(sl. 37-49). He must conceive the sricakra as being the cosmos 
produced by the divine will (icchd), a will that is eventually to become 
action (kriyd) : it is then called mudrd “ because it rejoices (mud) the 
universe and makes it flow (ra)". sl. 57-71 now describe ten mudrds 


that are both ritual hand gestures and aspects of the deity correspon¬ 
ding to the nine parts of the sricakra (and to its entirety). The mudrds 
symbolise, or more accurately are actually stages of the progression of 
the sddhaka from the outer world to the godhead. 
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Ollier meditations on the sneak ra are then prescribed, all meant to 
help the adept to realise the metaphysical import of the diagram as the 
form the Goddess takes in her cosmic creative and destructive play : it 
is this meditative realisation ( hhavana) which will lead him to 
a lion. 


ONI) PA TALA 


MA V I R ASAMKETA (85 .S7 .} 


Firsl arc enumerated the nine female regents ot the nine parts of the 
srlcakra. the cak res vans. which the sadhaka must assign (nyaset) to 
the nine centres of his subtle body, and then worship there (si. 1-13). 
The marUrasamketa which is, says Amrt (p. 117), the exposition of the 
secret meaning of the srividyd , consists in giving it six different 


“meanings* ( artha ) by means ot allegorical, symbolical interpreta¬ 
tions of its constituent parts. These interpretations are complex and 
far-fetched, and 1 am not sure I have always understood them, in spite 
of the help 1 received from Pdt. Dviveda. 

Though this chapter is entirely based on the phonetic pattern of the 
srividvd. neither the YH nor the DT here give its “extraction 
(uddhdra) : its syllabic composition. It is clear however that for the 
YH and for Amrt the vidyd is in the so-called kadi form, namely that 
its fifteen syllables, grouped into three kutas. are : HA .SVf KA l,A 
HRlM HA SA HA KA LA HRIM, SA KA LA HRlM : This form 

* * mr 

differs from the one called kadi whose first kuta is KA L / LA HRlM. 
the tradition using it being called kddimata (as opposed to hadmiata). 
The latter is the form of the vidyd in the VMT/NSA. It is followed by 
Vidyananda and Bhaskararaya. Sivananda, however, in the RjuVi, 
interprets the NSA in the hddi way 10 . 

The first artha - hhdvdrtha — (si. 16-25) is based on the symbolical 
values of the syllables of the vidyd. the three parts of' which are 
described as resulting from the union (samghatta) of Siva and Sakti. 
from the play of their energies which manifest, sustain, vivify, and 
ultimately dissolve the cosmos, a process the sadhaka has to 
experience spiritually by a hhdvand where the three kutas ol the 
mantra are fused with his kundalinl. T he power of the vidyd also takes 
on here the form of the kdmakald (si. 21-25). a diagram whose 
symbolism is both visual and phonic. 

The sainpraddydrtha, "traditional meaning" (si. 26-48) shows how 


10. There are other forms of this vidvci. of different syllables and length. Sec for 
instance the TripuratapinT Upanisad. or the Vidyarnavatantra. 1 here is also a mula 
form of the srividya. in three bijas : AJ\tKLIM SAl II (the presence ot SAL II, the hjja 
of the goddess Para, may point to links between this tradition and the Trika). 
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the whole cosmic process is pervaded by the srTvidyd, whose syllables 
are "expressive” (vdcaka) of the various aspects and levels of the 
cosmos. 

The nigarbhdrtha . “inner meaning" {si, 48-51). is the essential 
oneness ot Siva, the guru and the sddhaka who is to realise it by 
bhavana , thanks to his devotion [hhakti) and to the power of his guru's 
gaze (ninksana). 

The kaufikartha {si. 51-68) is meant to bring about a realisation by 
the adept of the essential unity of the cakra , the godhead, the vidva, 
the guru and his own self: the cosmic activity of the Goddess is 
described, and the sddhaka is to realise and experience by bhavana that 
it is present in the cakra , the vidyd as well as in the body of the guru 
and in his own body. Liberation, here, is gained by identifying oneself 
with that cosmic process. 

Finally, the sarvarahasydrtha , the “most secret of all ” (si. 69-72), is 
a process of bhavana : whereas the mahdtattvdrtha {si. 73-80) is the 
non-dual realisation of the Absolute "in the flashing forth of the 
essence ol the divine play” ( divyaknddrasojjvale ). This art ha is meant 
for the heroic sddhaka , follower of the kaulacdra, who participates in 
the ritual meetings of the yoginls (yogimmelana). Though this practice 
seems to be largely symbolic, one sees here a very lantric aspect of the 
Tripura system. 


Third pataca — pvjasamkhta (204 si.) 


This chapter is the longest : it accounts for more than half the YH. 
Nowhere does it describe the Goddess, though she is to be visualised 
during the cult which is made on the sneakra, without any material 
icon. Only her theological or metaphysical trails, as the supreme deity, 
are given. 

cr 

The pfijd described is the daily, domestic, obligatory one, the 
nitydpujd though some occasional [naimittika] rites are prescribed 
as well as a few kdtnya ones. It is not described in all its details, except 
for the nydsa, and partly for the japa. two rites, one may note, meant 
to identify the officiating adept with the deity. In other words, this 
chapter is not a manual of ritual, a paddhati. The YH and Amrt insist 
on the portions ot the cult deemed more important because of their 
esoteric, metaphysical, import and because they can help the sddhaka 
to dissolve his empirical consciousness into the godhead. In such a 
view, the cult is seen more as a spiritual exercise rather as a mere ritual 
worship. 

This may explain why the YH first mentions a “supreme” cull 
{parapdjd) which is simply the perpetual mental worship of the deity 
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(si. 4 . 7 ), with no rites. It is a bhavana by which the adept realises his 
unity with the supreme Siva (paramasivadvaitabhavana) . It is the state 
of the fullness of the absolute 1 ( pumdhambhdva ), the condition of the 
Goddess as the flashing forth of the supreme Consciousness. A 
pardparapujd is also mentioned {si. 7), consisting in seeing in all the 
rites nothing but the contemplation of the supreme deity. 

si 8 to 199 describe the “outer” ( bdthya ) or “non-supreme" 
(apara) pitja : the actual riles the devotee of Tripura is to accomplish 
every day. These conform to the usual pattern of the tantric system of 
religious worship, whose dual (it somewhat contradictory) aim is to 
identify with the deity and to worship her. It includes the following 

items : 

— Construction of the seat (dsana) of the Goddess and ottering of a 
ball. This is where normally an a nr ary ago, “inner sacrifice” or 
dtmapujd, “worship of the self , should take place ; Amit men¬ 
tions it, not the YH; 

removal of obstacles (vighnabheda), si. 92-93; 

— worship of the Sun (suryapujd), si 94-95; 

— construction the sricakra on which the pujd is to be done (si, 95- 
97); 

offering of the common arghya on a special diagram. Worship 
of the dsana and pitha and the kalds ol fire, moon and sun 

(si. 98-100); 

preparation of the special arghya (visesarghya) and offering it to 
Bhairava and to the gurupankti (si. 103-104); 

— inner oblation : homo (si. 105-108). This is normally performed 

near the end of the pujd; 

srfcakrapujd ; worship of the Goddess and of' her dvaranadevaia 
with sixteen upaedra, tantric offerings, from the outer square to 
the centre of the diagram (si. 109-161). This is the main part of 
the pujd, where the Goddess and her retinue are worshipped. It 
ends with the offering of the “lamp of Kula” (kuladipa); 

— japa, si. 169-188; 

“satisfaction” (tarpana) of the deities of the cakra (si 190); 
special pujds to be done on certain days to the Yogims of the 
cakra (si 191-197); 

— taking of the leftover of the offerings (si 198)) 

— final bait to Batuka and Ksetrapala (si 198). 

The following may be said about these rites : 


nyasa 

It is the rite most completely prescribed and one ol the longest and 
most complex : 81 siokas are devoted to it. It is indeed important 
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because il infuses into the body of the adept the powers of the deity : 
first her different aspects (riipa), then the sncakra which is her cosmic 
body, then the srfvidyd , her phonic form, then her asana , then several 
other deities ot her retinue, or planes of the cosmos. Among these 
nyasas is the rite of karasuddhi , purification of the hands (or 
sakalikarana) which is very important since the divine power manipu¬ 
lated during the ritual is transmitted by the hands, il transforms the 
body of the adept into a divine one, loo. The purpose of all these 
nyasas is precisely to transform his body into a divyadeha , thus 
fulfilling the tantric precept : nddevo devam arcayef . 

C oncerning the spirit of this pujd, we may note that the homo 
prescribed here is to be done " in the fire of desire” {kamagnau) : this 
shows that the pujd is essentially a mental, inner process, the actual 
oblation having to be esoterically interpreted by the officiant as the 
sacrifice ol the diversity of the world of the senses into the fire of 
divine consciousness : it is a meditative rather than a ritual action. 

sneakrapujd 

This is not a worship of the sncakra . but one offered on it to 

1 ripurasundarl who resides in its centre, and to the avaranadevatd 

* 

placed in concentric tiers around her in the different parts of the 
diagram, irom the outer square ( hhCtgrha ) to the inner trikona, Tripura 
herself being worshipped in the whole diagram since it is her cosmic 
form. 

We may note that in each of the constituent parts of the sncakra a 
Siddhi is worshipped who is both a deity and a supernatural, magical 
power, so that the worship in each cakra confers on the adept one of 
the eight 11 mahdsiddhi : animd , etc. Through the ritual the adept is not 
only identified with the deity worshipped, but also acquires supernatu¬ 
ral powers : this is a characteristic aspect of tantric ritual. 

We need not review here the different parts of the pujd : they are 
shown on the chart on p. 334. It may be more useful to underline its 
dynamic development as a ritual process carrying the worshipper from 
the outer, ordinary, world to the realm of the gods, a process during 
which he acts out symbolically an inner transformation from his 
condition as a mere mortal to that of jmnmmkli by fusion with the 
godhead. 3 he pujd thus appears as an organised whole. Progressing 
along this structured ritual and spiritual path, the sddhaka lirst pays 
homage to the most external deities (in the bhugrha). He then raises 
his kimdahni and is thus absorbed into the cosmic energy present in 
his body (this, in the cakra of fourteen triangles). Then, as he 


i i. t he number ot' siddhis varies from lour io six, eighl or leu. See DT, p. 300 and 
notes to the translation ol that passage. 
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concentrates on an inner subtle resonance (nada), he raises again his 
kundalim and brings to a standstill his prana in his heart. He then 
realises his nature as consciousness. Having worshipped the deities 

who destroy the samsdra , he then reaches the inner part ol the 

» * 

sncakra where still higher deities, destructive of the cosmos, surround 
the Goddess. He thus transcends the world. Having now attained to 
the central bindu, “whose nature is that of the supreme brahman ”, he 
worships IripurasundarT in the whole sncakra (since she pervades it). 
This he does “in total freedom”, that is, with the total liberty of one 

who has outsoared all limitations. 

If we are to understand the full import of the pujd. we must, 1 
believe, perceive it in this way - that is. as an organised and 
orientated sequence, with logical stages and more intense moments 
(those when the kundalim is raised), a process that leads the 
worshipper from the outer cakra to the centre ol the diagram, i.c. 
from the empirical everyday world to that ol the deity, ol the Goddess 
with whom he is eventually to be identified, and in whose cosmic play 
he fully participates. I his is how the sddhaka has to perceive this cult 
for it to be for him a total and fulfilling existential experience of 
participation in the divine : a coherent progress towards the Absolute 
effected by an identification with the cosmic play of the Goddess, and 
not a mere arbitrary succession of discrete ritual actions. 


japa 

The last part of the pujd is the japa, the recitation of the mantra of 
the Goddess, the srividvd, a rite normally to be accomplished in the 
last part of the ritual worship. The japa prescribed here, however, is 
not really a recitation. It is a complex spiritual and bodily exercise, 
associating the enunciation (uccdra) of the vidyd with visualisations 
and with the ascent of kundalim. In fact, the uccdra , as an upward 
movement of the phonic resonance of the vidyd along the susumnd 
from the mulddhdra to the dvddasdnia , is identified with the ascent ot 
the kundalim. It is therefore a practice of lantric mantrayoga where 
the srividvd is used as a mean to facilitate the fusion of the adept with 
the divine cosmic power of the Goddess. 

This japa is fourfold, being comprised of the following practices, all 
of which are not japa but bhdvand , meditative spiritual yogic 
practices : 

— japa of the three parts of the srividvd (si. 169-173); 

— japa of the sixfold void — sunyasaikam — (si. 174-175); 

— japa of the five avasthd (states of consciousness) ijdgrat. svapna, 
susupti. turya. turydtJta (si. 176-180); 

japa of seven “equalisations” — visuva — (si. 181-193). 
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The chart on p. 378 shows the pattern of the first of these japas. 
I have described it (following, in fact, Bhaskararaya s Varivasyaraha- 
sya), in a paper published in 1981 12 where I have also described, 
briefly, the other three ones, the precise content and unfolding of 
which I am not sure I have entirely grasped. We may remark, 
concerning these japas, that, though they are spiritual practices aiming 
at a mystical experience, they always include an uccara, that is. a 
conscious upward movement of prana which takes place in the 
suswnna . in the body of the practitioner. They are therefore both 
spiritual oi mental, and bodily practices. In the tantric world, the 
body is never negated : it is with it and thanks to it that jlvanmukti is 
reached. To put it more simply, this japa follows the traditional 
concept ol yoga as a somato-psychic practice. 

Finally, the third patala describes the last offerings of the pujtl. It 
ends, too (.\7. 188-189), by promising the sddhaka who has followed all 
these deifying rites or practices (and who is, we may believe, if not 
liberated at least on the threshold of liberation) not jlvanmukti , not 
liberation, but that he wall rapidly enter into possession of all possible 
supernatural powers. This may strike us as something of an anticli¬ 
max. But, on the one hand, is this ritual really meant to lead to 
liberation, or does it not rather act out such liberating experience? On 
the othei hand, in the tantric perspective, liberation and power are 
inseparately linked. Liberation is gained in this world, by using means 
belonging to this world, in view, eventually, not of forsaking it. but of 
transcending and dominating it : this is tantric jTvamnukti. But then, 
from the earliest times. Indians have probably sought power over this 
world more often than liberation from it. 


Je liens a iemercier Gerard Colas pour 1 aide cju ll m a apporlee 
dans la correction des epreuves de cet ouvrage. 


12. A. Padoux, « Un japa tantrique : Yogimhrdaya 170-190 », in M. Strickman. 
ei!., Tantric ami Taoist Studies in Honor of Rolf A . Stein, Bruxelles, Insdlut Belize des 
Hautes Etudes Chinoises, 1981, vol. I. pp. 141- 154 










INTRODUCTION* 


Le Yogimhrdaya (YU), le « Cocur de la YoginT », est, malgre sa 
relative brievele, un des textes importants de 1 'hindouisme tantrique. 
Le commentaire d’Amrtananda (ou Amrtanandanatha) qui 1'accom- 
pagne : la DTpika (DT), « la Lampe », c'est-a-dire Fexegese. lui apporte 
le complement ct les eclaircissements d'ordre rituel et doctrinal juges 
necessai res a sa comprehension. Texte el commentaire torment un 
ensemble d'autant plus digne d'interet qu'ils relevenl d'une tradition 
qui malgre son developpement en Inde reste encore relalivement peu 
connue en Occident. D'ou Fidee de les traduire et de les presenter en 
fra 119 a is 1 . 

Le YH, oeuvre ou Bhairava, forme redoutable de Siva, transmet a la 
Deesse un enseignement esoterique el des pratiques riiuelles secretes, 
releve du sivaTsme dans sa forme sakta 2 , cellc ou la Deesse, FEnergie 
divine. Sakti. est la divinile prineipale. La Deesse est ici Tripurasun- 
dari (ou Mahatripurasundari), la « Belle des Trois Cites » (ou des 
trois Forteresses), c'est-a-dire des trois mondes constituant l'univers 3 . 
C’est une forme aitriable de la Deesse et non pas redoutable, 
com me par exemple Durga ou KiilT, encore que tout aspect inquietant 
ne soit pas entieremeni absent, comme on le verra, si non chez 


* Les elements d une premiere redaction de cetle introduction avaieni ete rasscmbles 
en 19S3 ;i Oxford, ou j'avais pu travailler dm ant un trimestre au Woltson College, grace 
a une Visiting Fellowship du Spalding trust, institutions auxquellcs je liens a exprimer 
ici mes rcmerciements. Le texte definilil' en a en outre ete discute, entre 1985 el 198S, 
avee Alexis Sanderson, dont les observations relatives notamment aux diverses 
traditions issues du Kula m ont ete ires utiles. 

J. La popularite de la Srividya en Inde aujourd’hui fait qu i! ne manque pas d eludes 
sur la question, mais el les soni rarement d un reel interet. Le Pdt. Vrajvallabha Dviveda 
(V. D.), de rUniversile Sanskrite de Benares, dont ii dirigea le Yoga-Tantra 
Department, a examine le YH, comme d'autres textes de Srividya, dans plusieurs de ses 
ou\ rages. Citons ici d'abord la longue introduction sanskrite de son edition du 
Nit\asodasikarnava iNSA : ef. plus bas, note 6). puis la preface de Pedition du 'S 11 ct la 
DT qu’il vient de publier (Delhi, l l )SK) et qui est utilisee pour cctte traduction. On 
trouvera dans cc volume nombre de references ;i ses travaux. 

2. Sur la question des rapports sivaTsme/saktisme, voir plus loin, p. 56, note 99. Le 
problcmc du tantrisme. quant a lui. ne peut pas ctre a horde ici. J’en ai t mile ailleurs. 

3. Ou eventuetlemenl de toute autre triade en quoi peut etre repartie la realite. 
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TripurasundarT elle-meme, du moms chez les deites qui 1'entourent : 
on peut expliquer cela par Ics liens dc cette Deesse avec Bhairava, 
mais aussi et surtout (nous y reviendrons) par Ics relations entre la 
tradition dc Tripura et celle du Kula, issue elle-meme, par les 
Bhairavagama, du vieux fotids Kapalika. 

La tradition religieuse ou TripurasundarT cst la dcite principale cst 
connue en general sous le nom dc Snvidya parce que, commc on le 
vena, le mulamantra dc cette deesse cst la snvidya 4 5 . Cette appellation 
me parait toutefois d’un usage plus courant dans la periode nioderne 
et contemporaine qu'aux temps anciens. Dans Ics textes. elIc cst dite 
plutot doctrine ou tradition de Tripura ( traipuradarsana, traipurasam- 
praddyu). On la nomine egalemenl Saubhagyasarnpradaya, la snvidya 
etant aussi appelee saublwgyavidya (c'esl le cas dans la DT) \ saublui- 
gya signifie beaute, grace, bonheur, ce qui souligne un aspect 
caracteristique de cette tradition. 


Le YoginTurdaya et le Vamakhsvaratantra 

* 

Le YH, oeuvre en trois chapitres {patala) est souvent considere 
comine formant un lout avec un autre texte, en cinq chapitres. appele 
soit Vamakcsvaratantra (VT) — ou Vamakesvarimatatantra (VMT) 
soil Nityasodasikarnava (NSA)°, soil encore, a cause du nombre 
au moins theorique de ses stances, CatuhsatTsastra. (C'SS), e’est-a-dire 
le 'Traite aux quatre cents [stances]'. L'appellation de VT se trouve, 
dc fait, assez souvent appliquee a Lensemble en huit chapitres forme 
par ces deux oeuvres. C'esl en ce sens que le Pdt. kaul Sastri ecrivait 
dans Lintroduction de son edition (panic en 1945 dans la Kashmir 
Series of Texts and Studies) du VMT (e’est-a-dire dc ccs cinq chapitres 
aux noms divers) que le VT est un texte en huit chapitres « of which 
the first five deal with the outer aspect of the worship of the Goddess 


4. Une vidya, on le sail, est en principe le mantra d une divinite feminine. 

5. sauhhagya ou subhaga se trouve dans le nom de divers textes de eette tradition. 
Ainsi le Subhagodaya ou le Saubhagyahrdayastotra de Sivananda. le Saubhagyasudho- 
daya d'Amrtananda, le Saubhagyaratnakara de Saeeidanandanatha. etc. 

(. est de eette appellation que je me servirai dans tout cet ouvmgc pour designer ee 
texte. NSA. en effet, nest pas ambigu com me VT, ni inconnu com me les autres noms 
donnes au NSA. S'ujoute a cela le fail que V. D. se sen de cette appellation dans son 
edition de ce texte (Varanasi, I96H). qui est la meilleure dc ccllcs dont on dispose et a 
laquelle je renvoie toujours au coins de ce travail. 
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TripurasundarT. The last three, treating of the inner side of the same, 
are collectively called YoginThrdaya ». 

L’idee que ces deux ouvrages ces huit chapitres forment, non 
une unite certes, mais un ensemble s’appuie sur un certain nombre 
d'elements. 11 y a d'abord la tradition qu’enon^ait le Pdt Kaul Sastri, 
fondee sans doute sur le fait que la Deesse, au debut du YH, 
s'adressant a Bhairava. lui demande de l instruire en disant : 

vamakesvaratantre sminn ajndtarthdh tvanekasa/j / 
tdms tan in than asesena vaktum arhasi bhairava jj 

C'e seraii done « dans ce V I ». c ? est-a-dire dans le nierne texte que le 
YH, que resteraient beaucoup de choses cachees et secretes, que 
Bhairava devrait expliquer. Le YH serait ainsi la seconde partie de 
foeuvre : le complement plus ou moins esoterique d une premiere 
partie exoterique. 

II pent apparaitre en effet. quand on compare ces deux textes, qu'ils 
se completent de cette inaniere. Le NS A est plus strictement rituel (et 
beaucoup plus « magique » dans son orientation) que le YH : il deerit 
des rites, dit comment tracer le srTcakra , donne Yaddhdra de la srividya 
et de divers mantras ainsi que le dhyana de la Deesse. deerit des 
tundra . present des pratiques (parfois sexuelles) en soulignant toujours 
les pouvoirs sumaturels que Ladepte en obtiendra. Le YH par centre 
neglige les descriptions rituel les 7 8 . II ajoute a de breves descriptions de 
cel ordre une dimension differente en leur donnant une interpretation 
metaphysique et surtout en en prescrivant l’approche par le moyen de 
la bhdvand : de la pratique meditative, spirituelle. On pourrait done 
assez legitimement considerer le YH comme une deuxieme partie, un 
complement interpretatif metaphysique et esoterique, du NSA. 

La continuite des deux textes ressort aussi du commentaire d'Amrt 

■B 

qui. dans la DT. explique a plusieurs reprises la presence ou [’absence 
d une prescription dans le YH par le fait que celle-ci ne se trouvait 
pas. ou se trouvait deja, dans le NSA. Sans doute n'appellc-1-il ce 
dernier texte qu'une scale f'ois Vatnakesvarasastra et plus de cent Ibis 
CatuhsatTsastra, mais il se sert aussi une fois de 1'adverbe aim, « ici » 
pour renvoyer a un passage du NSA. Dans le meme sens encore, e'est 
un seal commentaire, le Setubandha (Se), que Bhaskararaya a 
consacre aux huit chapitres, qu'il traite comme un tout s . Mais il vivait 
vers 1700, done plus pres de nous que Lepoque d'ou datent 


7. So Li I pour les nyasa , !cs impositions riluelles de mantras, deerit beaucoup plus 
completcmcnt que le NSA. Le japa, dont ne traite pas le NSA, est dans le Yl I une 
pratique de meditation yogique extremement complexe : j’y reviens plus loin. 

8. Il precise que le YH est !a deuxieme moitie du tantra : nityiihrdayam ity etat 
tantrottarardhus 1 a 1 oeinihrda vasva samfhft. 
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probahlement ces deux textes : il represente line forme tardive de la 
tradition. 

On pent aussi remarquer que lc YH est egalement connu sous le 
nom de Nityahrdaya (ou encore SundarThrdaya): le Cceur, c est-a-dire 
le secret, l'aspeet interieur, central, de la Belle (sitiulart) ou de la Nitya, 
! El erne lie. qui donne son nom au NSA. Pour ces deux textes. 
I ripurasundarl est V admit va : la premiere el principale des seize 
Nitya 0 . Enfin de nombreux manuscrits du YH le decrivent comme 
faisant panic du V I : vamak cs varatuntrein targafann ceci aussi bien 
dans le title de 1 ouvrage que dans les colophons 111 et cela dans les mss 
les plus divers, du Nepal au sud de l'lnde. On pourrait ajouter encore 
un argument tire du lexte lui-meme : la qualite litteraire des deux 
ouvrages, genera lenient fort bonne, assez voisine el une certaine 
similitude de vocabulaire. 

Mais il y a aussi tics elements et des considerations qui vonl dans un 
autre sens et qui amenent a penser que ces deux textes, pour etre 
voisins et meme a plusieurs egards complementaires, n'en forment pas 
moins deux oeuvres distinctes el meme, peut-on penser, de dates et 
d’origines geographiques dif'ferentes. C'esl la le sentiment du Pdt. 
V. Dviveda, qu il a expose, avec de solides arguments dans son 
introduction du NSA et qu'il a redit de faqon plus breve dans la 
preface de I'edition critique du YH que nous utilisons ici 11 et je pense 
qu il a tout a fait raison. En ettet. on pent d'abord observer que les 
developpements metaphysiques du YH supposent Pexistence du 
sneakra el de pratiques riluelles qu'il ne decrit guere mais qu'on 
trouve precisement dans le NSA. D’autre part, dans son commentaire 
de ce dernier texte (le VMT-vivarana). Jayaratha renvoie a plusieurs 
commentateurs anterieurs (avec qui il polemique), alors qu'Amrt 
affirme au debut de la DT (p. 3, infra , p. 96) etre le premier a expliquer 
le \ H. t ette ditterence ne s expliquerait guere sans une difference de 
situation historique des deux oeuvres. Amrl, de plus, ne cesse, dans la 
DT. de se referer au NSA alors que ni Sivananda ni Vidyananda ne 
renvoient au YH quand iIs commentent ce dernier texte et que 


II y a aussi le fait que le NSA el le YH sont paiTois appeles tous deux 
( aiuhsatTsastra. I un etani le Purva et I autre 1 l llara-t SS, ce qui evidemment associe 
les deux texles (el. 1 introduction de V. II. a I edition de 1963 du 'l It). L'expression dw 
euluhsatyau. que Bhjiskara attrihue dans le Se (p. 8 de I’edition de I'Anandashram) a la 
KjuVi. ne se trouve toutefois pas, semble-l-il, dans cc texte. t'e pourrait etre la une 
formulation ulterieure. refletant I’idee deja etahlie de l etroitc parente de ces deux textes. 

10. Ainsi celui reproduit a la fin du premier panda de I’edition de Gopinalti Kaviraj. 
mais cela ne se trouve pas dans la piupart des mss utilises par V. D. pour son edition, ici 
suivie. 

1 I. V. D. v discute une etude quej'avais publiee dans la revue Rtam, vol. XV1-XV1I 
(1984-86) : il pense que je ne souligne pas assez ee qui separe le YH du NSA. 
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Jayaratha ne le fait qu'a un seal end roil de son Vivarana, a propos des 
six art ha (importants dans le YH. mais absents du VMT). 

Enfin ct surlout l’esprit de ces deux textes, ainsi que certains points 
de leur doctrine, different sensiblement. Le NSA fait une place 
considerable aux YoginT et a leur culte. II souligne la neccssite de 
1’identification corporelle avec la deite ( tripurJkrtavigrahah ). 11 decrit 
avec precision des rites ou interviennent des pratiques sexuelles cn 
mettant V accent sur les pouvoirs surnaturels (notamment d’ordre 
erotique) qui cn resultent. II se situe par la dans une perspective 
d’erotisme et de ritualisme magiques, de culte de la puissance (en 
par lie par des pratiques transgressives) qui csl celle des anciens tantras 
sakta : c'est le culte kaula dcs YoginT. Le YH, par contre, sans ignorer 
tout a fait de lelles choses, les neglige et surtout les interprete sur le 
plan cosmique et metaphysique dans Lesprit du siva’isme non dualiste. 
On est la dans un univers tout different — plus ‘ intellectuel' en 
quelque sorte —, proche de celui du Trika d'Abhinavagupta et plus 
encore de celui de la Pratyabhijna (dont on retrouve meme parfois la 
terminologie 12 cf. plus loin, p. 45). 11 existe aussi quelques 
differences de doctrine, ainsi le fait que le NSA ne mentionne que trois 
ling a (svayambhu, hdna et itara ) alors que le YH en a quatre (il y 
ajoute le paralihga ), ce qui est interessant en ce que la theorie des 
quatre Uhga correspond a une forme ulterieure, « brahmanisee », des 
speculations sivai’tes. Enfin, la forme de la srlvidya donnee dans le 
NSA est celle du Kadimata : KA E / LA HRT\i , etc., alors que dans le 
YH la srividiya a de toute evidence HA pour premier phoneme : il se 
rattache done au Hadimata L \ Tout cela etanl, il parait legitime de 
eonclure que si le NSA et le YH soul sans aucun doute des textes 
proches et meme apparentes, ils ne sont cependant pas les deux parties 
d'un meme ouvrage, mais bien deux oeuvres differentes. l'une (le YH) 
etant selon toute probability plus recente que 1’autre. 

V. Dviveda pense que ces deux textes ont d'abord ete conn us 
comme differents tout en relevant de la meme tradition, puis 
qu'ensuite — el notamment parce que le YH se presen tail des son 
premier sloka comme ajoutant des enseignements complementaires a 
ceux du VT e'est-a-dire du NSA —, il en est venu a etre pris 
comme en formant la deuxieme partie, point de vue qui fut 
notamment, quelques siecles plus tard, celui de Bhaskararaya et il 
me parait bien probable qu'il en a cn effet ete ainsi. 


12. Ccitc difference enlre le VM I NSA el te YH explique sans doute la difference dc 
leurs sorts ultcrieurs : lc NSA nc parait pas avoir eu la popularile du YH, notamment 
dans le sud de I'lnde, el n'a pas etc, comme lui, repris a leur comptc par les tenants de la 
SrTvidva vedanttsee moderne. 

13. Sur hadimata ct hadimata , voir plus loin. pp. 69-70. 
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L'idee que ces deux textes ne forment pas une oeuvre unique se 
trouve encore confortee par Sivananda qui, dans les stances d’intro- 
duction a sa Rjuvimarsim sur le NSA. decrit cet ouvrage comme 
forme de quatre cents sutra en cinq chapitres et se trouvant au milieu 
— ou dans — ie VT : 

madhve sdstrasya tasvasti nit\ dsodasikdrnavah 

silt rats catussatair yuktah kascid bhago rasavahah 

Quel que soit le sens a donner a madhve, le NSA apparait ici comme 
sc trouvant dans (au milieu? au coeur?) du « Vamakesvarasastra », 
dont il formerail en quelque maniere l'essentiel. Idee que confirme 
encore lArtharatnavali de Vidvananda. Cela etant et madhve ne 
pouvent guere signifier' au commencement ', ne devrait-on pas penser 
que le NSA et le YU feraient partie tous deux d un ensemble plus 
vasts qui serait — lui plutot que ces deux lextes seulement — le VT, 
ou, mieux, !e Vamakesvarasastra ou Vamakesvaragama ? II est de fait 
qu'on trouve dans diverses bibliotheques des mss d'autres ouvrages 
que ces deux-la, notamment des kavaca ou stotra de TripurasundarT, 
ou des manuels de culte de la Deesse, qui se presen tent comme 
rattaches au VT 14 . On a egalenient Y impression, a lire le commentaire 
dc Jayaratha sur le VM f NSA, ou il fait plusieurs fois allusion aux 
maitres anciens de ce systeme — asva darsanasva (pp. 48 et 125), 


14. Il nc faut pas accorder trop d'importance a ce type de rattaehenienl d un ouvrage 
pen connu a un autre plus prestigieux. Le fait est asse/ comraun et somoni ne signifie 
pas grand chose. Beaucoup de lextes relatifs a TripurasundarT sont ainsi rattaches dans 
les mss au Rudrayamala. texte aussi eelebre en contexte tantrique que mal connu. (It en 
ex isle deux mauvaises editions dont les textes sont sans rapport entro cux, ni avec 
le VMT et le VII, evident men l.) Notons cependant que le NSA. 4.154 (p. 252) renvoie 
an Rudrayamala, mais ce tan Ira est un des soixante-quatre enumeres au premier 
chapitre du NSA. 

II y a a la Societe Asiatique de Calcutta un ms (n° 5939) contenant les pat a I a 51 et 55 
d un Vamakesvaratantra «dealing with topics like abhiseka, purnabhiseka and 
festivities in honor of Sakii and Visnu », scion les lermes du catalogue, et qui scmble 
etre sans aucun rapport avec le NSA ou le YU. 

Le foods Chandra Shum Shore de la Bodleian Library d'Oxford oonlient deux mss 
(n°* 7593 ct 7595) d un Saubhagyakavaca. decrit comme «complete as found in the 33rd 
pataia of the NSA forming part of the Vamakesvaratantra ». Le colophon en est : hi 
srivamakesvarutantre nityasodosikanuivasaubhapyakavacwn nama trayastrimsah pafaitth. 
i rois mss (n l,N 7594 ;i 7596) d'tin texte du meme noin, avec le meme colophon, se 
iroment a la liovernmcnt Oriental Manuscript Library, a Madras, ainsi quo deux mss 
(iT* 5562 et 5569) d’un Anandatantra, on vingt pataia. dont 1c colophon du premier 
chapitre est : iti dvatrimsatkotivistirne nitvasodasikarnarc tan ire bhavamatimsamhitavam 
satasahasryanamiatatitreprathatmih pataiah. D’autres excmples pourraionl ccrlaincmenl 
ct re cites. 

II y aurait done, semble-t-il, un texte nomine NSA, ou un autre nomme VT, 
sensiblement plus long que les deux ouvrages que nous possedons actuellemeni sous ee 
nom. 
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qiTil s’agit d’une tradition dont le texte de base aurait ete, semble-t-il, 
le VT (c’est-a-dire, en fait, le NSA), mais qui devail sans doute 
comporter aussi d’alitres ouvrages ; tantras, commentaires, manuels 
de culte, etc. i)e cette tradition, un autre texte important, relie au 
premier en tant qu'il le complete sur le plan esoteriquc, mais un peu 
plus tardif, aurait ete le YH, tradition qui, a en juger notamment par 
ee qu’en dit Jayaratha, aurait, dans ses debuts, ete surtout cachemi- 
rienne (ou du nord-ouest de l'lnde). On est certes la dans le domaine 
des hypotheses. II me semble cependanl qu’une etude systematique des 
oeuvres qui se presentent comme relevant du VT permettrait peut-etre, 
malgre la disparition des lexles auxquels se referait Jayaratha, 
d’arriver a quelque conclusion et notamment de parvenir a situcr 
cette, hypothetique encore, tradition du VT par rapport a celle plus 
vaste de la SrTvidya, ou de Tripura. 


La tradition dl Tripura (ou de la SrTvidya) 

Celle tradition reste elle-meme encore largement a connaTtre. II 
s'agit en effet d'une tradition de longue duree historique, allant du x c 
ou xi e siecle peut-etre, jusqu’a nos jours, qui s’est etendue a tout le 
sous-continent indien, comportant un grand nombre d'ceuvres dont 
certaines sont importantes et ou existent des tendances differentes 
refletant notamment revolution et les subdivisions des doctrines et 
pratiques tantriques au cours des ages. Or, bien que cette ampleur 
diverse el interessante soit facilement perceptible, tout cela n'a ete que 
peu etudie. On ne peut guere mentionner a cet egard, jusqu'a present 
(1992), avec les travaux de V. Dviveda, que les pages que 
T. Goudriaan lui a consacrees dans son Hindu 1 an trie and Sdkta 
Literature (HTSL) ]5 , essentiellement dans le chapitre 3, qui examine 
les tantras de cette tradition, mais aussi dans le reste dc Louvrage a 
propos notamment des compilations rituelles et des oeuvres a caractere 
speculatif (chapitres 9 el 10). Peut-etre peut-on penser toulefois que la 
rubrique « Tantras of the SrTkula » sous laquelle T. Goudriaan range 


15. Wiesbaden : Otto Harrassowitz, 1981 (« A History oflndian Literature ». vol. II. 
tasc. 2 ). On nc saurait trop souligner les rncrites de ce travail dc pionnier dont 
rinventairc d’ceuvres et le resume dc lextes souvent inedits ou inconnus sont ties 
precieux. Certaines oeuvres dc SrTvidya, notamment les Mona, sont passes en revue par 
J. Gonda dans Ic fase. II. I. de cc traile : Medieval Religious Literature in Sanskrit 
(Wiesbaden. 1977). II taut ajouler les introductions sanskrites de V. D. au NSA, au 
Saktisangamatantra. vol. 2. sa preface du YH ainsi que diverses etudes dont certaines 
sont reunies dans Tantrayatrd (Varanasi : Ratna Publications, 1981). II I’aul citer enftn 
Ic court mais lumineux sur vol des traditions sivatles par Alexis Sanderson : « Saivism 
and the lantric Traditions » in Sutherland & a!., The World's Religions (London : 
Rout ledge, 1988), pp. 660-704. 
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Ics principaux textes dc cette tradition introduit sans grande utilite une 
appellation nouvelle, meme si celle-ci, opposant SrTkula a KalTkula, a 
le merite do souligner 1'importance du courant Kula dans le sivaisme 
ainsi i|ue le lien reliant a ce courant la tradition de Tripura 


16 


T. Goudriaan mentionne comme relevant du « SrTkula » une douzai- 
ne de tantras, c’est-a-dire d’ceuvres anonymes censement revelees, 
dont notamment le NSA el le YH 1 \ II v ajoute plus loin des ouvrages 
de caraetere speculatif, paimi lesquels il faut citer ici notamment le 
Kamakalavilasa (KKV). attribue a Punyananda (el commente plus 
lard par Natananandanatha), que nous verrons cite plusieurs fois 
dans la DT, ainsi que le vaste Tripura rahasya. « recit » a la fois 
mythique et speculatif, de date incertaine (mais sans dottle tardif) 18 . 
puis les ouvrages. oeuvres originales ou commentaires, d’auteurs tels 
que Amrtananda, Sivananda ou Vidyananda (ie les cite alphabeti- 
quenient) lt> , ou. plus lard, LaksmTdhara Bhaskararaya ou KasTna- 
thabhatta, dont la production, souvent de qualite, fait I'attrait et 
I importance de cette tradition. Goudriaan mentionne enfin les 
compilations ei manuels de riluel : les oeuvres de cette sorte, ties 
nombreuses, soul souvent sans grand interet, ne serait-ce que parce 
que le riluel et les speculations (souvent elementaires) qui I'accompa- 
gnem ne varient guere. Meritent cependant d’etre signales, outre le 
Subhagodaya et la Subhagodayavasana de Sivananda et la Jnanadlpa- 
vimarsinT de Vidyananda, la Lalitarcanacandrika de Saccidanandanii- 
tha, oeuvre relativement ancienne (xn e -xm e s. ?) 21 et surtout le Parasu- 
ramakalpasulra. Ce dernier ouvrage, ou la Deesse est Lalita et dont 
1 auteur aurait ete du Maharashtra, fut commente par Umanandana- 
tha en 1745 -’ dans le Nityotsava, puis par Ramesvara, en 1831. Ces 
textes montrent la vigueur conservee jusqu'a une epoque recente par 


16, re qu'on pout a propremcnt parlor appeler KalTkula. d ail lours, ne me semble pas 
com prendre ce que 1. Goudriaan range sous cette rubrique. Sa repartition en KalTkula 
et SrTkula a toutcl'ois etc reprise par V. D. dans son introduction an YH (p. 7). 

I /, II cite le Tanirarajatantra (ou kudimata). le Tripuramava, les Saktisangama, 
Vidyarnava, Anandarnava, Ananda, I’aramananda, Sri. Kuloddisa et Gandharva 
tarnias. Cette lisle 11 est pas exhaustive. Aux tantras il faudrait ajouter des Upanisads ; 
1 rip lira. TripuratapinT el I ripuramaha; ainsi que la Bhavanopanisad. Sans oublier les 
nomhreux hymnes de louange a la Deesse Tripurasundari. dont ic plus cclebre, est la 
Saundaryalahari, traditionnellement attribuee a Saiikaraearya. ce qui est sans doutc 
inexact, mais qui provient probablenvent du sud dc ITnde. 

IN. Voif Michel Hut in. I.ti doctrine secrete dc ia deesse fripurd (1 ripuriirahasya. 
Inanakhanda), Paris : Fayard, 197S). 

19. Voir plus loin, pp. 46 sq. 

70. Auteur notamment d un commentaire ires connu de la Saundaryalahari. 

21. Sou auteur aurait etc le niaitrc de Vidyananda (auteur de I'Arlharatnavali sue le 
NSA et de la JnanadTpavimarsinT). 

22. Ei non en 1775 comme I'indique Trivikrama ITrtha dans Fintroduction de 
ledilion du Niyolsava de la Gaekwad Oriental Series. 
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la Srividya. Celle-ci est d'ailleurs toujours vivanle en hide, notammenl 
au sud 23 oil, adoptee par les Sarikaracarya de KancTpuram et de 
Srimeri. elfe est devenue line forme courante du sivaisme non dual isle 

m 

curieuse evolution d'ailleurs, si on considere la difference de 
position metaphysique cut re le vedanta de Sankara et le samvkkulvaya 
de tradition cachemirienne 24 . Com me on le verra. Amrt, dans la DT, 

i y 

cite ires frequemment deux ouvrages qui paraissent trailer du culte de 
TripurasundarT. la Samketapaddhati et le Svacehandasarngraha, qui 
seraient des trades rifuels importants de eette tradition. L'Udayakara- 
paddhati et la Tripurasundarikalpalata le seraient egalement 25 . Mais 
taut que nous ne connaitrons ees oeuvres que par des citations, il sera 
difficile de juger de leur interel veritable. 

II va de soi qu'avec une pareille extension historique el geographi- 
que eette tradition a pris des aspects assez differents. II est difficile 
d'apprecier, pour le moment, ses varianles geographiques, a supposer 
qu'il y en ait 20 . 

Pour ce qui est de 1‘histoire (dans la mesure ou on pent parler 
d'histoire a propos d une tradition encore mal connue), les deux textes 
qui sem blent etre les plus anciens et en el re quelque matiiere les 
oeuvres de base, sonl le NSA et le YH. C'es deux textes ne sont guere 
cites, a mu connaissance, avant l’epoque de Jayaratha, qu'on place en 
general dans la deuxieme tnoitie dn \n e siecle. Sans doutc Jayaratha sc 
refere-t-il, dans son commenlaire du YMT. a plusieurs commentateurs 
qui favaienl precede, mais rien ne permet actuellemenl de da ter ees 
derniers : ils peuvenl ne pas lui avoir etc tres anterieurs 2 \ 11 ne semble 
pas, d'autre part, que Tripura ou TripurasundarT soient parmi les plus 
anciens noms donnes a la Deesse 28 . L'iconographie, d’ailleurs peu 


23, II suffit pour s'en assurer de voir, par example, le nombre d'editions et de 
eommenlaires de la SauudaryalaharT, ou de manuds de culte de TripurasundarT. 
d’ouvrages sur la Snvidya ou le sricakra qui paraissent aujourdhui en Inde. 

24, Sur ce sujci \oir notammenl Douglas Renfrey Brooks. The Scen t of the Three 

f g 

Cities, in Introduction to Hindu Sdktti Tanlrism (University ol ( hieago Press, 1990). 
D. R, Brooks avail eonsacre sa these de PhD (Harvard, 19S7) a « The Srividya School 
of Sakta I'anirism : A study of the texts & contexts of the living tradition of South 
India ». travail non public let que je n'ai pas vu). 

25, Du moins esl-ce I avis du Pdt. V. D., qui nTecrivait en avril 1984 : « Samketa - 
paddhatih. I Tduyakarapaddhatih Tripurasundarikalpalata ityadydh iripurasatnpra- 


yasya visistagranthas santi. Sur ees ouvrages. voir les notes, infra ad Di, pp. 4, 
17 et 283. V. D. donne, dans son introduction au Luptdgamasamgraha. vol. 2. une 
lisic de vingt-sept oeuvres relevant scion lui de la tradition de Tripura. 

On trouvedans l introduetion de Ciopinath Kaviraj a son TCmtrik Sdhitya (Lucknow : 
I lindi Samiti, 1972 1 . pp. 34-5. une autre lisle d’une vingtaine d'aaivres qu’il considerail 
eomme relevant de ia Srividya. 

26. Cf. ci-dcssous, pp. 42-46. 

27. ibid., p. 47. 

28. ( f. par exemple Thomas B. C oburn, DevTmahatmya, the Crystallization of the 






32 


YOGIMIHRDAYA 


abondante, de TripurasundarT ne parait pas non plus donner de 
raisons d en f'aire remonter le culte bien haul. Les plus anciennes 
represenlal lo ns de cette forme de la Deesse semblent en effet etre des 
images (notammenl des bronzes) du sud de I Inde datant des epoques 
Pandya et Cola, done des x^-xti 1 siecles 2 ”. Mais tout ceia ne fournit 
pas de terminus a t/tto : un culte. une doctrine, peuvenl preceder 
sensiblement tons les temoignages concrets survivants. II n en reste 
pas moins fort possible que la tradition, pratique comme doctrinale. 
de Tripura ne soil apparue que vers le temps d'Abhinavagupta : au x L - 
xi e siecle, e’est-a-dire a un moment ou s'etait deja produit, au 
Cacliemire notamment, le processus de brahmanisation des vieux 
cultes lantriques (el, reciproquement. la tantrisation des milieux 
brahmanes) 30 . II est done vraisemblable qiPelle ait relic le des ses 
debuts pareille situation, ce qui expliquerait Pabsence dans le NSA et 
plus encore dans le YH des formes «extremes » des pratiques 
tanlriques, des rites sexuels notammenl, sans pourtant que ces 
derniers en paraissent tout a tail absents. C est plus tard seulement 
que. le mouvement se poursuivant, on verra exclure et condamner ces 
sortes de pratiques, t est la line evolution qui se retrouve dans toutes 
les ecoles lantriques, du moins au niveau des texles - le seul que nous 
puissions eonnaitre. (Car qu'en iut-il de la « base sociale » du 
tantrisme et de revolution de celle-ci au cours des temps?) C es textes, 
done, vonl apparaitre comme emanant de plus en plus des centres 
traditionnels de la culture brahmanique 31 . avec la « re-vedisalion » 
que ccla implique. C'eci. dans le cas de la tradition de Tripura, se voit 
nettement dans ses formes plus recentes. Ainsi avec LaksmTdhara 
(xv e -xvt e s.) el les auteurs qui font suivi, dont Poeuvre est de plus en 
plus vedantisee et marquee par un souci de purete et de respectabilite, 
qui les eloigne sensiblement des speculations et pratiques qui turenl 
sans doule original remen l cello du culte de la Deesse Tripurasundari, 
dont Pesprit (a en juger par exemple par le NSA) devait etre proche en 
certains au moins de ses aspects de celui de Pancienne tradition du 
1Cula 32 . LaksmTdhara, en effet. inlroduit une distinction nouvelle en 


Goddess Tradition (Delhi : Motilal Banarsitlass. 1980), noiammenl « part II, the 
Epilhets », pp. S9-20S. 

29. Cf. ci-dcssoLis, p. 45. 

30. Voir l elude d’A. Sanui:rson. « Purity and Power among the Brahmans of 
Kashmir », in The Category of the Person. S. Li kes et til., eds. (t ambridge L mvcrsily 

Press, 1985). 

3 ] Sur ce point et sur la question plus generate de revolution historique probable du 
tanirismc, voir S. Gupta, D. J. Hoens & T. Goudriaan, Hindu Tantrism (Leiden : 
Brill, 1979}, part one, pp. 3-67. 

32. Sans doule Pesprit des ouvrages les plus anciens que nous eonnaissions de la 
tradition de fripura, qui sonl, semble-l-il. le VM 1 NSA et le VII. nest-il pas celui ties 
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opposant une pratique « de droite » (daksincicara), ou encore « tradi- 
tionnelle », « conventionnelle » (samayacara), c'est-a-dire admise et 
qu'il prone, a une pratique « de gauche » (vdma) ou du Kula ( kaula ), 
qui lui parait condamliable, impure; alors qu'en fait le samaydcdra 
auquel se referent le YU comme la D! (cf. YH, 3.71; DT, p. 258) est 
precisement le kauldcdra que condamnent ces modernes puritains 33 . 

S’il est difficile, ou impossible, de dater la plupart des oeuvres (et 
specialement les tantras) de eette tradition, on ne saurait guere non 
plus dire a quand celle-ei remonte. J'indiquais plus haut qu'on peut 
penser qu’eile n'est pas apparue des la periode la plus ancienne du 
tantrisme mais quand situer exactemenl cette periode-la? On 
invoque habiluellement, a propos des cultes tantriques, finscription 
de Gangdhar (datee 424-5 ap. J.-C.), qui montre l'existence a ce 
moment de divinites feminines de caractere tantrique. Pour les textes, 
il y a finscription de Sdok-Kak-Thom (1052 ap. J.-C.), qui fait 
remonter an temps de Jayavarman II (802-850) fintrodaction au 
Cambodge des VTnasikha - 4 , Nayottara, Sammohana et Sirascheda 
tantras. On pourrait invoquer encore d’autres fails ou indices. Sans 
entrer ici dans Pexamen de ce probleme complexe, disons pourtant 
qu’il est permis d'admettre que des cultes el des textes tantriques 
hindous existaient peut-etre des le v e siecle et que les tantras que nous 
connaissons remontent, disons, au vn e ou vm e siecle de noire ere 35 . 


vieux cultes Kapalika. Mais du moins l’emploi el la consommation rituels d’alcool et 
d'ottrandcs << non-vegetariennes » y sont-ils expressement prevus. et les pratiques 
d’erotisme ritucl soul ires presentes dans le NS A. Un texte de la tradition Kaula, sans 
dome pas ties aneien. le CincinTmatasarasamuccaya (ms. NAK. 1.767. saivatantra 412) 
eonlient un passage (fol. 17 a 2(1) que m"a communique A. Sanderson, relatif a mi culte 
de Tripura qui se fail an eours dc I'union sexuclle cl avec les secretions qui en resultent. 
Mais la nature un pen speciale de ce culte est peut-etre a atlribuer davantage a la 
tradition de Ktibijka, ou a celle du Mata, rattachees au Kula, mais relativemeni plus 
aneiennes et plus « tantriques » que celle dc Tripura, qua cette derniere. 

33. Voir par example l'introduction et les commentaires dc Fed it ion dc la Saundarya- 
lahan (Adyar, 194S) ou le commentateur condamne energiquement les « unwholesome 
practices » el le « torrent ol lilth » de ce qui est en fait la veritable tradition dc Tripura. 

I.e PRKS et le NLJ. aussi bicti que Bhaskararaya, brahmane observant pourtant, 
admettent des pratiques tantriques, notamment Fusage des pancamakara dans la puja, 

34. Un texte de ce nom a etc public par T. Goupriaan : The VTnasikha!anua, A 
Saiva Tantra of the Left Current (Delhi : Molilal Banarsidass, 19H5). mais il parait peu 
probable que ce court ouvrage, ires largemcnt magique. ait ete le tantra qui. scion 
I inscription de Sdok-Kak-Thom, avail etc utilise pour le sacre dc Jayavarman 11. 

35. Voir sur ce sujet les chapitres I et 2 de IITSI., cite ci-dessus p. 8. 11 est d’autant 
plus difficile d'assigner une date aux debuts du tantrisme en I'ahsence de textes dates 
que I existence attestee dc certaines pratiques rituellcs ou magiques (la magie est aussi 
vieille que I'lnde, vedique ou « autochtone >4 ne suffit pas a prouver l’existence du 
tantrisme. Icquel suppose qu'une ideologic particuliere organise et oriente ces pratiques 
(cf. Papoux, « A Survey of Tan trie Hinduism for the Historian of Religions », History 
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Or il ne semble pas, autant qu on en puisse juger, que les tantras 
saktasaiva paraissant les plus anciens mentionnent la deesse Tripura- 
sundarT — ce qui rejoindrail le temoignage iconographique signale 
plus haul (p. 32). Les ouvrages que nous pouvons ratlacher a celte 
tradition ne soul pas non plus partni ceux que cite Abhinavagupta 
dans son Tantraloka (qu’on peui dater du debut du xr siecle). 

Quant a sa situation (sinon a son point de depart et a son lieu 
d'origine, qui restent obscurs), la tradition de Tripura, je ie disais 
sans qu’on puisse preciser la faqon dont cl 1c esl apparue est une 
tradition secondaire par rapport a celle du Kula, dont cllc forme le 
daksinamnava , comme nous allons le voir. (Test, de tail, au Kula que 

+ # m 

se referent toujours des textes tels que le YH comme a la doctrine 
(darsana) la plus haute, ou pin tot comme a la plus haute observance 
ou pratique (acara, prakriyd) car il s'agit toujours la plus de traditions 
initialiqlies, avec leurs maitres et leurs pratiques riluelles, que de sectes 
a proprement parler, et encore moins d’ecoles philosophiques. Dans 
les oeuvres anciennes de la tradition de Tripura, L observance du Kula 
apparait toujours comme cede qui fait autorite, cede qu’il faul suivre 
pour pouvoir etre libere (cf. par exemple YH, 3.191, infra , p. 393). 
Mais ce Kula apparemment si important nous reste en realite assez 
mysterieux. La connaissance n'en a que peu progresse depths le tra¬ 
vail de pionnier que lui avail consacre P. C. Bagchi il y a quelque 
cinquante ans 36 . Si on a mis en doute beaucoup de ses certitudes, 
notamment quant a la datation des textes ou manuscrits, on n'a par 
contre guere pu les remplacer par d'aLitres qui soienl vraimenl solides. 
On reste la encore Ires largement dans le domaine des hypotheses. 
Tout recemment, pourtant, les recherches d'A. Sanderson, a Oxford, 
ont apporte des \ lies nouvelles, encore un peu conjecturales, mais 
etayees par la connaissance des textes el raisonnees : on commence 
ainsi a concevoir mieux comment les sectes ou les pratiques ont pu 
generalement evoluer. Les indications sur le Kula, qui suivent. 
reposent done pour I'essentiel sur les travaux d'A. Sanderson r . 


of Religion, vol. 20. n° 4. May 19X1, ou id., cnlrces « Tantrism » cl « Hindu Tanlrism » 
in M. Eliadk, cd. The Encyclopedia of Religions (New York : Macmillan, 10SX). 
vol. 14). 11 laudrait pouvoir savoir aussi de quand datent les plus anciens des saivagatna 

et des sanihita du Paficaratra. 

* 

36. P. C. Back ill. The Kaidujhunun irn ay a and Some Minor Texts < d the School of 
Matsyendrandtha (Calcutta. 1934) et id.. Studies in the Tantras. part l (Calcutta, 1939). 

37. En parlieulier son article « Saivism and the lantric Tradition » in 
S. Sutherland et a!.. The World's Religions (l.ondon : Rout ledge. 1988). pp. 660-704. 
deja cite ci-dcssus, note 15, 

■" jr 

On peut se reporter aussi a Mark S. G. I)v< /.kdwski. The Canon of the Satvagamas 
and the Kubjiku Tantras of the Western Kaula Tradition (Albany. St NX Press, 1988. 
dont la documentation abondante repose sur I'enseignemeni d'A. Sanderson. 
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Li Kula 


On pout dire, pour s’exprimer ires brievement. que le sivaisme 
ancien. present essentiellement, alors, sous la forme des traditions 
Pasupata et des Lukula, devait se developper par la suite pour donner 
d une part le sivaisme saiddhantika , connu surtout par ses Ibrmes 
dualistes. et d’aulre part les tantras de Bhairava, on biiairavdgama, 
generalement non dualistes. 011 le eulte de Svacchandabhairava devait 
tenir une place particuliere. notamment dans la tradition cachemi- 
rienne. celle-ci etant essentiellement kdpdlika. Ses adeptes, en effet, 
ascetes renoncants, portaienl un crane humain (kapdla), les cultes se 
faisant tres souvent la nuit, dans les lieux de cremation (x/mtsana). 
avee des pratiques extremes ou I'union sexuelle avec une partenaire 
(dftti) jouait un role et ou I'on utilisa.it rituellement l alcool, la viande 
et diverses secretions corporelles : Limpurete, la transgression des 
norines, menail a la puissance, recherchee plus encore que la 
liberation. Les divinites adorees dans ces cultes, souvent feminines, 
parfois theriomorphes, etaient le plus souvent redoutables, qu'il 
s'agisse de formes de Siva ou de la Deesse. ou encore de Yogiiii. deites 
omnipresen tes, am matrices du cosmos commc du corps humain. 
(Nous les retrouverons dans le Nil ct la DT.) Ces YoginT etaient 
ecu sees appar tenir a des lignees (goira) ou a des families (kula), 
notamment a celle des Huit Meres. « B rah ml el les autres » 
L'ascete possede par ces divinites, avec lesquelles il s’unissait par le 
eulte et le yoga, acquerait tons les pouvoirs et la plus haute gnose. 

C e serait a partir de ce fonds de pratiques et de croyances sivaites 
(ou plutot sakta : on pent elre lente de les dire saktasaiva) que 
d‘autres traditions se developperent — notamment celles du Kula 
non sans contacts et interactions d’ailleurs avec les cultes vishnouites 
el meme avec le Rouddhisme. Dans le domaine saktasaiva, le 
mouvement Kula ou Kaula w sernble avoir marque une evolution des 


3S. Cf. It, 3,116-126, DT. pp. 312 sq.. infra, p. 340. note 243. 

30. On emploic on general indifferemment les deux termes kula et kauta : kufacara se 
dit aussi hien que kauldcdra. 11 faut touteldis noter que certains lextes paraissenl 
distinguer entre Kula et Kaula commc entre deux pratiques differentes, Ainsi Abhinava 
eitant le Nisacara dans le ri\ (p. 92) ou dans le TA, 13.300-301 : skUHiffnte vdmake 
tat ah thtkse mate kule kauk sadardhe hnlaye tatah (vol, 8. p. 181 ). 

A. Sanderson voil dans le Kula une tradition d' ascetes renontjants proches du \ieu\ 
londs kupaliku, tendance dont le Kaula serait une forme « reformee •>. faite da vantage 
pour I'homme dans le monde. Voir sur ec point la note 110 de son etude « Purity and 
Power among the Brahmans of Kashmir » cilee ei-dessus. note 30. V. IX pense que la 
difference n est pas doctrinale mais de pratique. I a distinction, de fail, esi posec dans le 
TA a propos de la diksd. ( ermines indications donnenl a penser. aussi, que !c Kula 
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pratiques kapalika et du culte des YoginT, reservees jusque-lii a des 
ascetes sou vent peu conventionnels. vers des formes plus moderees et 
respectables, ouvertes aux grhastha , admissibles pour des membres des 
castes pares. Tout en conservant la terminologie du Kula (a quoi on 
les reconnait, d'ailleurs) les mouvements qui se deveiopperent ainsi 
prirent desormais celle-ci dans un sens plus symbol ique oil met a physi¬ 
que. la possession {avesa) par la divinite, notamment. devenant une 
fusion mystique de la conscience de Ladorateur en la Realite divine 
transcendante et immanente a la fois. On retrouve. meme dans une 
oeuvre aussi « intellectualisee » que le YU et surtout que la DT, des 
traces des anciens cultes, de leur identification des fonctions ou 
elements du corps aux YoginT, etc., toute cette theologie visionnaire 
interioriscc etanl toutefois prise dans un systeme metaphysique lire de 
la Pratyabhijna et du Trika 4fl . 

I.a tradition Kaula apparait ainsi comme formant le fonds com mini 
auquel se rattachent des ecoles diverses qui y ont puise aussi bien une 
commune terminologie pour designer les comportements (kauldcdra), 
les plans du divin ou ceux du cosmos ou du corps ( akula. kula. etc.) 41 , 
que des deites et des pratiques de eulte ou tie yoga (le culte des YoginT 
et les rites sexuels. notamment). A cet egard le Kula se trouve avoir le 
double role de fonds comnuin interne, secret, initiatique 42 et de mode 
d’expression, d'element federateur externe. apparent, des diverses 
traditions qu il rassemble. Le Kula, en effet, s'est divise (quand? 
comment? on ne sait pas) en quatre systemes ou groupes, eux- 
memes parfois subdivises, appeles dmndya. « transmission ». rattaches 
cliacun l radii ion nellement a fun des quatre points cardinaux : est. 
nord, ouest et sud. ou qui du moins ont etc designes par reference a 
ces quatre directions de Lespace. 

La tradition orientate purvamnclya, mais purva s'entend aussi au 
sens de premier, originel — parail sinon former effectivemenl le fonds 


serait plus ritualiste. plus proche des Kapalika: lc Kaula etanl plus esolerisant. 
mieriorisant les rites, plus « idealiste»: ces deux fa^ons de voir fopposition 
Kula/Kaula ne sont pas inconciliables. 

40. Le Trika lui-memc resulie d une evolution du culte Kapalika de Kali. Cf. sur cc 
point I'ctude d'A. Sanderson sur les ecoles sivaiies. citcc ci-dessus. note 37. ainsi que. du 
meme. « M and a la and Agamic Identity in the Trika of Kashmir ». in P.\noi.\. dir.. 
Mantras cf diugramme.s rituels dans Phindauisme (Paris : l MRS, 1986). pp. 169-208. 

41. Voir, dans le VII et la DT, des termes tels que : kulakundalint. kuladtpa, 
kulanayikd, etc. cf. Index. 

42. t omnie le dit le 4 A. 30, 34 : « Dans la fleur |l'essencc] csi I’odcur, dans le sesame, 
e'est 1'huile, dans le corps, i'amc qui 1'anime, dans l'eau. le nectar, dans les trades, le 
Kula ». C est a cette meme conception que renvoie la formule souvent citee resumant le 
comporiement du brahmane tantrique cachemiri : « Intel icurenteni kaula, saiva devant 
les siens et. pour le morale, observant de la tradition vedique : ant ah katdv hahih saiva 
/okdeare tu vaidikah (fAV, vol. 3. pp. 27 et 278). 















IN'] Rom e HON 


37 


premier du Kula (car il est difficile d’identificr celui-ci avec certitude), 
du moins (a en juger par les textes dont nous disposons) etre la 
transmission la plus proche de la tradition Kaula originaire 43 . On y 
adore Siva et la Deesse sous la forme de Kulesvara et Kulesvarl. 
entoures des huit Meres (BrahmT, etc. que nous retrouverons dans 
le YH), elles-memes souvenl associees aux huit Bhairava. On y revere 

■r 

quatre Siddha, etres pari aits, « regents des cycles cosmiques » (Yuga- 
natha), regnant aussi sur un des quatres grands pit ha (Uddiyana, 
Jalandhara, Purnagiri. Kamarupa) 44 et douze « Fils de roi » (Rajapu- 
tra). descendants spirituels de Macchanda Matsyendranatha, dont six 
out Yadhikara et sont a ce litre propagateurs en ce mo tide de la 
tradition du Kula. Celle-ci se caracterisait en parliculier par des 
lignees initial iq ues de maitres, reparties en families spirit uelles ay ant 
chacune ses appellations (ova///) 45 , ses lieux sacres (pit ha), ses signes 
de reconnaissance (nwdrti). « maisons » (ghara), villages (paHi) et 
systemes de cakra (chumma : ou sont-ce des gestes secrets?) et ou la 
pratique (samaya, acara). comportanl notamment des rites sexuels. 
etait sans doute essentielle — menie si pour les plus avances des 
adeptes tons les rites, regies et observances devaient etre aban- 
donnes 4 '*. ('aracteristiques aurait egalement ete lc role des yogini ou 
diai {« messageres »). partenaires feminines des rites sexuels, interme- 
diaires nccessaires de 1'union avec la divinite ou de la fusion en 
fenergie 47 . 

C'esl surtout a partir de celle tradition que s‘est developpe le Trika, 
celui des aneiens tantras d'abord, puis plus lard (en y ineluant des 
elements tires du Spanda-Pratyabhijna et du Krama) celui d'Abhina- 
vagupta qui fut, on le sait. initie au Kula par son maitre Sambhuna- 
tha 4s . Le Trika ne semble pas avoir beaueoup ajoute au Kula ancien, 
mais il en a re n force La spec t mystique, developpe la metaphysique et. 
chose importante, il a acheve de le rendre acceptable aux Brahmanes 
du Cachemire (ou d ailleurs). 

\YutTardmndya, la Transmission du Nord, ou la forme la plus haute 


43. Cf. A. Sanderson, op. cit.. ci-dessus, note 37. 

44. Sur les quatre ptfha, cf. YH, 1.41-43. infra, pp. 139 sq., notes. 

45. [ .cs noms des maitres ou disciples de chacune des six « families » < samiana. ovalli) 
on! ainsi des lerminaisons diffe rentes : °bodhi , “a nan da, etc. 

46. Cet abandon des observances est donne par Abhinava dans lc TA com me line 
regie, mais sans doute n'est-ce pas vrai de tout le Kula car le LA s'adresse a des ini tics 
grhastha bien plus qu’a des a see les et notamment pas a des naisthika. 

47. Cela se voil par cxemple tlans le Chapitre 29 du I A. qui decril des pratiques du 
K ula. 

48. Abhinava ( I A, 1.7, vol. I. p. 25) invoque Macchanda. ce qui semble etre une 
variante de Matsyendra(natha), qui revela au monde, dit Jayaratha {ad loc.), tout 
I'enscigncment tin Kula : sakalakidasdstrdvatdrakah. 
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(et et’frayanie) de la divinite est GuhyakalT, est represente essenlielle- 
ment, d'abord. par le Mata, fort mal connu (sinon par ceux qui 
comme A. Sanderson ont eludie le Jayadrathayamalatantra et le 
Cincinlmatasarasamnccaya). 11 1'est aussi par le systeme Krama, 
earaeterise par un pantheon et un cuke organises en sequences 
triadiques. pe n tad iq ues on a litres, qu'il s'agisse du cycle des KalT, des 
phases cosmiques, etc. Nous verrons dans le YH et la DT (au premier 
pataki , notamment) des systemes de triades qui relevent de I'ideologie 
du Krama. (elui-ci, de fait, a eu un developpement ulterieur 
important, en particulier dans le sud de I'lnde, avec, par exemple, 
Mahesvarananda (auteur de la MaharthamanjarT et du Pari mala sur 

J* “ 

ce memo texte) qui fut le puramaguru de Sivananda et qu'Amrt cite 
sou vent dans la DT. 

La Transmission Occidental (pascimamnaya) a pour deile princi- 
pale Kubjika. la Deesse bossue ou courbee. Le texte de base en est le 
Kubjikamatatantra. (Test tine tradition sakta. El le semble etre encore 
vivante au Nepal 40 . 

Reste enlin le daksinatnndvu. la Transmission Meridionale, ou la 
Deesse est KamesvarT (avec kamesvara). deesse de 1'amour. ou encore 
TripurasundarT (avec Bhairava), appelee d'ailleurs aussi KamesvarT. 
comme nous le verrons (YH. 1.52-55) et qui a pour symbole, ou plutot 
comme forme diagrammatique. le srwakra , avec pour mulamantra la 
snvidyd ou saublulgyavidya. ("est la tradition que nous avons deja 
decrite, celle dont releve le YH. 

On pent resumer cette repartition des traditions du Kula, en 
s'appuyant pour cela sur le C incinimatasarasamuccaya. dans le 
tableau que voici : 


Directions : est purva 

nord uttar a 

Quest pascima 

sud daksina 

+ r 

Diviniles : Kutesvan 

Kiilika, les dou/c 
Kali 

Kubjika 

KamesvarT, Tripuntsund a i i 


D'autres textes donnent une repartition un pen dilTerente. notam¬ 
ment le Paratantra, souvent cite, qui compte six directions (en 
incluant zenith et nadir) el qui raltache les amndya sivaTtes aux cinq 
« bouches » {vtsktra) de Siva : Tatpurusa, etc. On a alors : 


49. Le Kubjikamata a etc eludie 
tcrman. Cf. J. A. Soiotcrman. 


en particulier par T. Goudriaan ei .1. 
The Satsahasrusamhita, chapters 1-5 


A. Scho- 
(Leiden : 


E. J. Brill, 1982) el I . Goudriaan & J. A. Sciioterman, 
KuiuUkamndya Version, critical edition (Leiden: L. J. Brill, 


The Kubjikamatatantru, 
1988), 
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Directions : 

Est 

Slid 

Guest 

Nord 

Zenith 

Nadir 

Bouches de 
Siva : 
anmaya : 
Diviniic : 

Tiitpurusa 
purva 
Purnesva rl 

Aghora 

daksina 

■i m 

NisesvarT 

Sadyojata 

pascima 

K ubjika 

Vamadeva 

uttara 

Kali, 

GuhyakalT 

Tsana 

ftrdhva 

1 ripurasun- 
dari 

I radilion 
houddhique 

VajrayoginT 


In tradition de Tripura elle-meme a parfois adopte la repartition en 
cintj anmaya on se considerant comme formant V urdhvwwidx a. 
superieur aux quatre a li tres et les englobant. On trouve cela 

* t-r 

notammeni dans le KT 5n . DTme fagon asse/ generale. d'ailleurs, les 
texles tendent a privilegier lour propre tradition soil en lui dormant la 
place la plus haute {purva ou it tiara), soil en envisageant les a ut res de 
son point de vue : on verra tin exemple iei (DT, pp. 120-121) ou Amrt 
cite le Saubhagyasubhodaya — les quatre anmaya jouant dans ce cas- 
la un role particulier a Pinterieur du systeme de Tripura 51 . 

Comme nous l’avons indique au passage, aucun des dtmulva ne 
constuue un ensemble homogene : il se snbdivise en lienees, traditions 
ou ecoles dilterentes. rattachables a divers maitres spirituels, humains 
ou mythiques 52 . Le daksindmnaya . plus tardif senibie-t-il que les 
autres. ne nous parait pas compter a proprement parler de division, 
du moins pour la periode que nous considerons ici. II s est dependant 
diversilie au eours des temps, ne serait-ce que parce qu il y a diverses 
tonnes de la deesse Tripura ’' 3 et que celle-ci a des liens avec d'autres 


50. KT, ullasa 3 et 4, consaeres aussi au mantra de cet dmndya, le prdsadapard- (ou 
pardprasddu)-mantra, dont les formes stmt US At U ft et SHAl \I ff. 1 e fait qu’on ait la 
deux variantes de SAl //, le hrdaya/nantra, mulamantra de la deesse Para, est un signe 
des liens qui ont du existcr entre les traditions dc I'ripura el le Trika, notammeni sous 
sa forme ekavira oxposee dans le I ‘TV (tcxtc d'Amrt cite dans la Oil. Cf. plus loin, 
note 139. 

51. II exisle d’autres divisions ties textes tantriques. plus larges que eelles des dmndya 
du Kuta. Ainsi celle, aucienne et generale, en « courants » (srotas) on dit aussi 
miirga. voie qui sent generalement au nombre de trois : daksina, viima et siddhdnta 
ou madhyama, correspondant a trois formes dc Siva : Bhairava. Tumburu et Sadasiva. 
II est a noler qu'un YTI (mais esl-ce le noire ’, cf. plus has. pp. 41-42) est place par le 
I’icumata du Brahmayamala dans le daksina (ou bhairava)-srotas. 

■m* ■ + 

52. foute tradition, dans les systemes tantriques. qui sont censemcni reveles. 
remonte ;i une divinite. i a lignee spiriluetic des maitres est, tie ce fait, formee d'unc 
triple succession marquant cette « descente » initiatique de Dieu a I homme. ( e triple 
(lot ou courant {ogha/augha ) de succession des maitres (gurupankti guruparampard) va 
ties maitres « dix ins », aux « par fa its ». puis aux « humains » : di vyasiddh ainai tavaitgha. 
Cf. plus has, pp. 47-48. 

53. Ainsi Bala, ou Tripurabhairavi. dont traite notammeni le Jnanarnavatantra. 
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formes de la Deesse (Durga, SarasvatT ou les irois decsses, Para, etc., 
du Trika, par exemple), formes avec lesquelles elle semble parfois se 
confondre. L'histoire de eette tradition jusqu'aux temps modernes, 
comme celle de ses rapports avec d'aLitres traditions (le Trika, en 
particulier) restenl encore a laire ?4 . On nolera toutefois que Sivanan- 
da, dans sa RjuVi sur le NSA (4, 18-19, p. 218), dit, a propos de la 
succession dcs maitres {parampara), que deux lignees traditionnelles de 
transmission de la svividyu avaient exisle : celles de Lopamudra et de 
Kamaraja 55 , une des vidyd etant plus puissante que V autre, De son 
temps, seule subsistait, selon lui, celle de Lopamudra, ce qui est 
douteux car ces deux transmissions correspondent a une autre 
division : celle en hddimata et kddimata (ce qui se refere a deux formes 
de la srividvd), division qui existait alors, qu’attestent nombre de 
textes et qu on retrouve jusqu a nos jours (j y reviens plus loin, p. 69k 
Deux textes, enfin, le Jnanarnavatantra (eh. 12) et la Tripuratapini- 
Upanisad (1. 27-28) donnent douze formes differentes de la irTvidya , 
ay ant de treize a vingt-deux phonemes, qu ils rattachent chacune a un 
sage mythique different : Manu, Candra, etc., mais ces deux textes 
sont, selon toute probabilite, posterieurs au YH comme a Amrt. Ils 
doivent done relleter une tradition plus recente 56 . 


La situation du Yoginiiirdaya 

Place dans le milieu tantrique saktasaiva et dans fensemble de 
textes qu'on vient de voir brievement, relevant du Kula, comment le 
YH se situe-t*il plus precisement du point de vue historique et 

geographique ? 


Date 


Comme si souvent en lnde, nous ne disposons pas d’elements 
permettant une datalion tant soit peu precise. Seule une chronologic 
relative est possible, et encore reste-t-elle tres approximative. 


54. Le sujel est ctudie par A. Sanderson. 

55. iha \ idvavain sumtamidxayani nsti kfifthJi'ojus’cjnitdno lopaHUicirtlsai'nUuui ifi, 

Natanananda meniionne aussi ces deux traditions dLins son commentaire du KKV. 

56. Gopinath Kaviraj v fail echo dans I'introduction de la 2 L ' edition (1963) du YH, 
maiS sans en indiquer le caracterc sans doute relativement tardif. 

Une Svacchandapaddhati (ms. HS 137 du Saraswati Bhavan de Benares) cile douze 
formes de la srmdyii (information donnee par Madhu Khanna dans sa these citee plus 
has. note 119). Le Vidyarnavatantra. ehapitre 7, donnerait vingt-qualre lormes dille- 
rentes dc celle vulva. 



imkoim rno\ 


4 ! 


On n'u trouve jusqu'a present, a ma eonnaissance, aucun manuscrit 
aneien de noire texte, non plus, semble-t-il, que du NS A, qu’on pout 
toutefois considerer (cf. ci-dessus, pp. 26-27) comme lui ctant quelque 
pen anlerieur. Mais de quand date le NSA? Tout comme le YU, il 
n’est pas cite par Abhinavagupta dans le TA el on ne suit pas quand 
vivaienl les commentateurs anterieurs que Jayaratha cite on refute 
dans son Vivarana sur le VMT 57 , Au demeurant, les references de 
Jayaratha a des oeuvres anterieures concemenl la doctrine (darkma) 
du VT plutot que le texte lui-meme, et en tout cas pas le YH. Vers la 
fin du Vivarana, toutefois (pp. 136 el 138), a propos des six artha SH , 
Jayaratha cite quatre lignes qu’on trouve aux si. 11, 15. 16, 26 et 48 du 
2' patala du YH, mais sans en mentionner la source. Ce pourrait eire 
la la plus aneien ne mention de notre texte 59 . 

Par contre, ni te NSA ni le YH ne figurent parmi les soixante-quatre 
Bhairavatantras qu’enumere Jayaratha selon la SrTkanlhT dans son 
commentaire du TA. I. 18 60 . Comme d autre part Amrt dit au debut 
de la DT (p. 3, infra, p. 96) qu'i I est le premier a expliquer le YH et, 
de fail, s'il \ cite de nombreux lextes et auteurs, jamais il ne se refere a 
un commenlaleur precedent , il esl possible que cet ouvrage ne lui 
soit pas Ires anterieur. C'est en ce sens que je disais plus haul qu'il 
pourrait tort bien eire a pen pres contemporain d’Abhinavagupta, 
e'est-a-dire remonter au x e -\L siecle. 11 n’est d’ailleurs pas impossible 
qu il soit un peu plus recent. On ne pent guere, dans Petal actuel de 
nos connaissanees, etre plus precis 61 . 


57. Cf. notes 63 ei 64. ci-dessous. 

58. Lour expose forme l’essentiel du 2 e patala tin YH. dont il occupe les il. 17 a so. 
Voir plus loin, pp. 65-69. 

59. Ccs lignes. citees hors conlexte et suns renvoi explicite an 11 (du moins dans 
f edition KSTS du VMT) sont induscs dans deux citations, de deux puis de quatre sfoka 
et demi, les lignes qui les accompagncnl ne se trouvant pa*, dans le VH tel que nous le 
connaissons. 

V. D. (NSA. introd., p. 12) en eonclut que ce n est pas au \ 11 mais a un autre 
ouvrage que J se referait. Conclusion peut-etre trop negative, car J pouvait tort bien 
disposer d une version du YU differente de lu notre. Ou peut-ctre le lexte de I’oeuvrc 
n'a-t-il pas etc live delinilivemciit des le debut ? Au demeurant. est-il assure que les 
lignes en question ne figurent dans aucun des manuscrits actudlement existants du Yli, 
qui sont ires nombreux el dout certains eontiennent d'appreeiables variantes par 
rapport a la « vulgate » 1c plus souvent reproduite? 

60. On ne le trouve pas non plus dans la liste des tantras des quatre s rot as de ce 
memo texte id qu'il est cite dans le Nilyiidisamgrahabhidhanapaddhati (Bodleian 
Library, ms. Stein Or. D. 43). ni dans la liste encore plus complete du canon saiva 
esoterique don nee dans le Jayadrathayamala. (Information que me donne A. San¬ 
derson. qui a etudic ccs deux textes). 

61. 11 peut etre interessant de noter qu'un ms nepalais du Picumala-Brahmayamala 
(NAK, n° 3/370, saivatantra 129, fol. ]99b-2i)();t). date Nepal-samvat 173. e’est-a-dire 
1051-1052 de notre ere. cite dans son chapilre 39 (si. 40) un YH parmi les tantras du 
Vidyapilha. qu'i! range dans le Daksinasrotas (renseignement que ie dots a 
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Rhgion d'originf: — Expansion (jeogr a phiqi )i 


La aussi les informations precises font defaut. Bien des indices 
semblent suggerer a premiere vue, comme region d'origine du YH, le 
nord-ouest de I'lnde el specialenient le Cachemire. Le principal 
element a invoquer en ee sens ne concerne d'ailleurs pas le YH lui- 
meme. mais Lensemble religieux auquel i! appartient : la tradition de 
Fripura et surtout ce qui touche au VT. Jayaratha, en effet, qui lui- 
meme etait cachemiri, dans son Vivarana sur le VMT, en nientionnant 
les eommentateurs anterieurs de ce texte ou les auteurs de cette cede, 
precise que deux d 'em re eux, Isvarasiva et Kalyanavarman. avaient 
fait apparailre. ou avaient apporte cette doctrine au Cachemire 62 . 
Isvarasiva aurait ete un maitre d une particuliere importance 
( halavatva) 63 . notamment en ce qu'il aurait fait connaitre au Cache¬ 
mire le Rasamahodadhi, ouvrage aujourd’hui perdu que J. cite 
plusieurs Ibis, en particulier a propos du trace du sricakra et du 
pro,slant servant a « extraire » les vulva de diverses divinites du cakra. 
I In autre maitre que nomine .1. et dont I’enseignement s'etait transmis 
jusqu'a lui de maitre a disciple repondait au nom tres cacliemirien de 
Visvavarta 64 . Sivananda, de son cote, originaire du pays Cola 


F. (ioudriuan). I.e Picumata lui-mcme est cite plusieurs fbis par Abhinuva dans le TA. 
Mais ricn ne prouve que ce YI! soil le me me que celui que nous avons aujourd'hui. 

( e ms du Brahmayamala esi examine par P. C. Bagchi dans ses Studies in the 
Tatums, pun /, pp. 102 sq. On y trouvera, pp. 104-5, la lisle des lantras cites, dont le 
Yll. Cet interessant ms. fail parlie de ceux qu’etudie T. Goudriaan, a Utrecht : ii en 
donne un apergu dans son UTS !., pp, 41-44. 

A. Sanderson me fait observer, d'autre part, que le si I. 56 du YH (svdtmabhittau 
vimisva prakii samar sane vadd kuroti , etc.), sur lequcl je reviens p. 44. pourrait bien 
a\oir etc inspire par le deuxieme surra du PH de ksemaraja : sveedtava svabhittau 
visvum unmitayati. pvakasamarsane... kitvoti etant une glose de utvniiavati el ciddtma 
pouvant correspondre a sva de svabhittau puisque dans le PH ee termc se refere a la 
Conscience, cirih, du premier sutra. Si] en etait effectivemcm ainsi. le YH serait 

posterieui a Ksemaraja, ce qui le placcruil au plus tot dans la deuxieme moitie du 
XI 1 ' siecle. 

62. vastuto hi asya darsanusva etud evdedryadvayam kasmire.su avatdrakam (VMT. 
p. 48), 

65. II aurait etc abbe du monastere de Sura snsmamathadhipatih (id., p. 48), I’onde 
an temps du roi Avantivarman (855-885). Mais. maliirc ce qu'a cerit K. C. Pandia 
(Ahhinavitf’upta. p. 578), il n'est pas du lout certain qu’il ait vecu lui-meme au i\ c siecle, 

I n autre maitre rnenlionne par J. est Sankararasi, dont Kalyanavarman suivrait la 
doctrine, alors que J. (comme Visvavarla) suivait eelle d’Tsvarasiva. 

t>4. tufas srivisvdvarta rtiukhenaiva laksyate yat fad ei</ idattt usmatparvuntani 
s isyapra t isisyak ramena Sarvesdm api praptum (ibid., p. 49) el: kasnnre.su srimfm 
visvdvarta evu asya darsanasva sdksut pravartayita (ibid., p. 125). On peal se demander 
si ce Visvavarla est le mcme que celui qui, selon Ksemaraja. a mis en ordre les stances 
de la Sivastotravali d’Utpaladeva. 
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sud , invoquc dans la RjuVi. pour justifier Yuddhara parliculier dc 
la snvidya, le fait que la tradition en eta it nee au Caehemire, ou en 
provenait : sampraddyasya kasmirodhhutatvat (NSA, p. 114). 

Sur la base de ces mernes citations, toutefois, V. Dviveda (V.D.) 
(NSA, introduction, p, 9 el Tcmtrayatra , pp. 68 sq.) eonclut que le 
Traipuradarsana n'etait pas ne au Caehemire, mais que, ne ailleurs, il 
y avail ele apporte el y aurait etc repandu et developpe par les deux 
maitres cites par J. L'expression que celui-ci emploie a leur propos : 
kasnuresu avalaraktmu lui semble en effel s'appliquer mieux a la 
propagation d’une tradition deja existante qu'a sa naissance meme. II 
suggere alors que cette tradition est originaire de l'Uddiyana (ou 
Odyana), identifie par Tucci avec le Swat region suffisamment 
proche du Caehemire pour que J. el Sivananda n’aient pas cru utile de 
la menlionner (region, en outre, d'ou parait provenir le Krama qui ne 
lui pas sans liens ensuite avec la SrTvidya). D'Uddiyana, cette derniere 
serait venue au Caehemire el s'y serait developpee pour se repandre 
ensuile dans le reste de flnde. L'importance qu'a ici l'Odyana, pensait 
V. D., ressort de la place eminente que cette tradition accorde au pit ha¬ 
de ce nom, notamment dans le sricakra f ’ 5 . Depuis lors, toutefois, 
V. D., dans I'introduction de son edition du YH (p. 13) parue en 
1988, ne mentionne pas le Swat, mais indique qu'a son avis flnde 
cent rale (le Gujerat et le Madhyapradesh actuels, precise-t-il) serait le 
lieu d’origine du Tripuradarsana, d'ou il serait alle au Caehemire, puis 
de la vers le sud 66 . 

Aucune de ces hypotheses n'est inadmissible, dans fignorance ou 
nous sonimes de ce qui a pu reellement se passer en ces temps 
lointains. Elies restent cependant toutes a confirmer. Elies ne mettent 
d’ailleurs pas en cause fimportance du Caehemire, qui semble bien 
etre la premiere region ou la tradition de Tripura s'est epanouie, s’est 
vue socialement el doctrinalement reconnue, meme si elle a sans doute 
ires tot fleuri ailleurs. Le nombre d’auteurs soil du Caehemire, soil qui 


65. Ou ce pit ha est le plus haut des quatre quoique nomine en dernier. Dans les 
enumerations (YH. 1.41 ou 3.32-40), le premier cite est le Kainarupapltha, lieu 
mythique d’origine de la tradition du Kula, qui se trouve ainsi mise en place d’honneur. 
Mais I'encrgie, la divinite, le lingo ou le cakra corporel, associes a 1'OdyanapUha par le 
YH est. dans de tclles series, le plus haul de chacune. 

Sur les pijha , lours « regents » et la succession initiatique des maitres, voir infra , 
pp. 306-307. note. 

66. V. D. s’appuie sur le tail qu'un des maitres de la tradition dc Tripura. 
DTpakanatha. aurait vccu au Malwa sur ce point, voir plus loin, pp. 47-48. Une 
raison de plus de eonsiderer le centre de l’lnde comme la region d’ou rayonna lc 
sivaisme dualiste et non dualiste se trouve pour lui chez Abhinavagupta qui, dans le 
I'A, 37.38, dit que lc maclhyadesa est le lieu de tous les unites ( nihsesasaslrasadatiam kilo 
madhyadeinh). Cost de la qu'etait son aneetre Atrigupta, que le roi Lalitaditya fit venir 
au Caehemire ou se developpa des lors le sivaisme {id., si. 38-40, vol. 12. pp. 405-6). 
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decrivent explicitemeni leur tradition com me cachemii ienne, soil enfin 
doni la pensee esl imprcgnec de Pratyablnjna, que coinpte la Snvidya 
en serait deja une preuve. 

Ce qui cependant plus que toute autre chose tail qu on pom tail cue 
tente de rattacher le YH au Cachemire pour en venir a cet ouvrage 
lui-meme — est son texte meme 67 : sa doctrine melaphy-sique et sa 
lerminologie sont en effet typiques de celles des ouvrages sivaites non- 
dualistes cachemiriens posterieurs aux Sivasutra. Ainsi. la Deesse 
en tant que Principe ou Energie supreme est samvid. conscience (1.10). 
laquelle est vibration, spanda, praspanda (1.10; 2.17; 3.126), ou 
fulguration, sphuratta (1.10). La Realite supreme est prakasa , 
lumiere (1.56) et les choses n existent que par partici-pation a celte 
luminescence (2.75). La Realite est aussi ipseite absolue, ahantd 
(3.107 et 200), laquelle s'oppose a 1‘objectivite, idanta. Ailleurs 
(3.126), les kald emanees de la Deesse sont decrites coniine carnalkrti- 
inavk ce qui esl f'aire usage d une notion qu on rencontre chez 
Abhinavagupta et surtout dans la Pratyabhijna. El si l'on regarde le 

si. 1.56 ; 

cidatmabhittau visvasya prakasa mar sane yadil j 

k arot i s vec ‘i ha yd p firna vu ik frsdsaman vil ajj 

on cotiviendra qu’il est difficile d imaginer une formulation de 
remanation cosmique qui soit plus typique que celle-la du sivaisme 
non-dualiste tel qu'il s’est exprime au Cachemire, chez Abhinavagupta 
ou Jayaratha et plus encore chez Ksemaraja. Mais de idles expres¬ 
sions. precisement, peuvent faire penser que le YH devrait plus a la 
Pratyabhijna telle que Pont developpee Ksemaraja, puis les auteurs du 
sud de l'lnde (tels Sivananda el Vidyananda) qui 1 out suivi, qu aux 
formulations anterieures proprement cachemiriennes. C’est la ce que 
pense (cf. note 61, ci-dessus) A. Sanderson 68 , pour qui, done, le YH 
sera it posterieur a Ksemaraja et viendrait du sud. 


67. On pour rail alleguer la qualite litteraire du toxic, frequenle dans les oeuvres 
cachemiriennes. Ou bien le ires grand nombre de mss du NSA irouses dans la region 
himalayenne (encore que ce lexte soit partout repandu). 11 v a aussi une tradition au 
Cachemire scion laquelle te plan dc 1 ancienne Srinagar aurail etc ealque sui le sihukia . 
Srinagar seraii une forme raccourcie de Snvidyanagara... 

A. Sanderson me dil qu’il demonlrcra I’origine sud-indienne du \l\ dans une 
elude a paraltre : « Dualism and non-dualism in ifie tail Iras ». 1 . inclusion d un culle a 
Surya dans la piija dc Tripurasundari scion 1c lui semble ctre un trail sud-indicn. 

D R Brooks, dans une elude sur «The roots of Srlvidya sakta tantrism in south 
India ». croit trouver dans 1c Tirumantiram de Tirumular, qu’il place an vn l siecle, la 
premiere formulation de la srlvidya- La dale tic cetlc ceuvrc sivaile tanioule pouiiaii 
hicn loutefois clrc plus tardive. I ,’origine sud indienne dc la Srividya restc done encore a 
pro uver. 










INTRODUCTION 


45 


Quant a I'expansion du culte de TripurasundarT et done des textes 
qui en trailent. on pent d’abord les supposer presents des le debut 
dans toute I'aire himalavenne et nord-indieime, ne serail-ce que parce 
que cette tradition parail etre nee dans une parlie de eette aire (a 
moins que la derniere hypothese de V. Dviveda ne soit retenue) et 
qu'elle est en outre rattachee au Kula, lui-meme probablement 
originaire de cette zone. An Nepal, dans la vallee de Kathmandu, ou 
les plus anciennes representations sculptees de la Deesse dateraient 
d'entre le m e et le vn e siecle de notre ere 60 , le culte des Navadurga, 
avec TripurasundarT au centre de leur mandalu 70 . aurait, selon les 
chroniques. ete introduit au milieu du xn e siecle a Bhaktapur, on i! est 
encore tres vivant. TripurasundarT occupant toujours la place centrale 
(sinon la plus visible) dans le mandala de la ville, donl cl le est 
souveraine {mandate sa) Bhaktapur s'appelait d'ailleurs Tripura 

avant le xiv 1 siecle. Sans dottle ne peul-on pas lier de faqon certaine ce 
nom a celui de la Deesse, mais V existence d'un culte de TripurasundarT 
a date relativement ancienne dans la region nepalaise parail ires 
probable. 

t'e qui semble caracteriser la tradition de Tripura SrTvidya, e'est 
que, toute « cachemirienne » qu'elle ait pu etre, sinon a I'origine 
du moins dans ses premiers developpements, elle s'est cependunt 
tres tot repandue ailleurs. Apres la premiere phase dent temoigne 
Jayaratha viennent en effet aussitot des auteurs qui, tout en se 
rattachant intellectuellement au Cachemire et plus specialemenl a la 
ITatyabhijna. sont souvent de regions plus meridionales du sous- 
continent. Tel fut le eas de Sivananda, qu'on pent placer au milieu du 
Xilt e siecle (ce qui en fait un conlemporain de Jayaratha) et qui elait 
du pays Cola. II est de memo Ires possible que Punyananda el Am i t 
aient egalement ete originaires de la parlie sud de 1'lnde (fy reviens 


6‘). Voir Mary Sheperd Slusser, Nepal Mamiaia (Princeton : Princeton University 
Press, 19S2), vol. I, pp. 324-5. 

70. Voir par exemple A. W. Macdonaio et A. Vergati-Stahl. Newar Art 
(Warminster : Arts & Phillips. 1979). pp. 183 sq.; It. Koi vlr. «A ritual map from 
Nepal ». in Folia Ram W olfgang 1 oigt I ,\ t Diem Celebrant i (Wiesbaden : F. Steiner. 
1976). pp. 68-82; ou encore J. H. Taillel. « The tradition of the Navadurga in 
Bhaktapur. Nepal ». Fa Hash. Vi 7. 1978, pp. 81-98. Ces Navadurga sont en fait les 
Asiamatrka plus une neuvieme deesse : TripurasutularT. 1 es listes. d'ailleurs variables, 
des Navadurga qu'on trouve en Inde sont tout a fait differentes (cf. J. Bani k.ii a. 
Development of Hindu Iconography (C alcutta. 1956), p. 500. note 1. 

71. Cf. M. S. Si usser, op. cit.. vol. 1. nolainmenl pp. 102, 124-5. 345-7; ou bien 
Niels (it ist in>\ & Bernhard Kch vfr. Ordered Space : Concepts and Functions in a 
Town of Nepal (Wiesbaden ; F. Steiner, 1975). On trouve aussi actuellemeni un culte de 
TripurasundarT. deesse rcdoutable assimiiee a Durgii, culte de possession, avec sacrifice 
sanglant. chc/ les Thami et certains Newar, au Nepal, Voir Caspar Miller. Faith - 
healers in the Himalayas (Kathmandu. Sahayogi Press. 1979). 
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plus loin, p. 49), ou il y avail tine presence vivanle de la pensee sivaiile 
non dualiste cachemirienne. On sail, de plus, le notnbre d'oeuvres de 
Snvidya qui, au tours des siecles. ont ele redigees dans 1'Inde cenlrale 
ou dans le sud. oil cetle tradition a garde d abord son caractere propre 
avani d’etre ensuite vedantisee, 

Actuellement encore, on trouve abondance de manuscrits du Yl l et 
de la DT dans les bibliotheques de tout le sous-continent indien, du 
Nepal au sud : dans le centre de 1'lnde, mais en particular au Kerala 
et a li Tamil nad, ou le nombre de ces mss en caracteres dravidiens 
grantha, teluau, malayali attesle la populariie du Yh el plus 
generalement celle du culte de Tripurasundar! el de la Snvidya dans 
cette partie de 1'lnde. Toute l’histoire, tant de la tradition de Tripura 
qLie d li Krama, ou meme (autant qu'on puisse I'entrevoir) celle de 
Kubjika 72 , atteste celle vitalite des liens enire le sud el le nord du 
sous-continent (liens dont il tie faudrait d'ailleurs pas oublier qu'un 
element important est le foods eommun constitue par les agama, qui 
soul le samanxasiistra sivaite) \ 
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On connait surtout deux commenlaires du YH : la IDT d’Arnrt. puis 
le Setubandha de Bhaskararaya qui pone sur le NSA et le YH. Sy 
ajoute la Cakrasamketacandrika, de KasTnathabhatta (alias Sivanan- 
danatha) qui vecut a Benares au xvn e -xvm e siecle"' il fut done a 
pen pres contemporain de Bhaskararaya mais son conunentaire ne 
serail guere qu’un abrege de la DT s et non un outrage important 
com me celle-ci ou com me le Setubandha, lequel esi un temoin 
interessant d'un elal ulterieur de la tradition de Tripura 

D'Amrl' on ne sail presque rien, si non qu’il aura it ele disciple de 

12. Voir sur ce point les observations d'A. Sanderson dans le volume Mantras et 
diagrammed riiuels dans ihindotiisme, cite ci-dessus, note 40. 

73. A. Sanderson a depuis lors precise, dans son enseignemenl, les interactions 
vishnouisme sivaisme, en relevant, par exemple. les emprunts au sivaisme non dualiste 
du Laksmt Tantra, qui est un texte du Pancaratra. 

De pa roils liens ont existe aussi dans le domaine vishnouite (lequel a lui-meme parlois 

influence le sivaisme). 

74. CT. Oiintai[aran Chakravarti. « Kasmatha Bhattu and his works », in Journal 
of the Asiatic Society of Bengal (letters), 4, 3, 1438, pp. 455-463. 

75. Cf. HTSL, p. 62! n. 17. 

76. Bhaskararaya, dont la production fut considerable, a repris l enseignement du 
YH — vu dans sa propre perspective dans un petit ouvrage, le Varivasyarahasya, 

qu'il a lui-meme commente (Adyar, 1448). 

77. Ou plus completemenl Amrtanandanatha. Le terme natha, maitre, etant 
habituellemeni ajoute au nom des maitres ini ties de cetle tradition : Sivanandanatha, 
etc., ou Bhasuranandanatha pour Bhaskaraya. 
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Punyananda, auquel est attribue 1e Kamakalavilasa (KKV) H est en 
effet mentionne comme tel dans les colophons de fin de chapitre dc la 
DT de la plupart des mss (DT, pp. 102, 218, 293). Surtout, il presente la 
premiere citation qu'il fait du KKV (DT, p. 19) en disant : kamakalavi- 
lase py asmadgurubhih prapancitam. En dehors de la DT, qui parait 
jusqu’a present etre son oeuvre principale, Amrt est l’auteur du 
Saubhagyasudhodaya (ou Saubhagyasubhagodaya SauSu) auquel 
il renvoie quatre fois dans la DT (pp. 61, 119. 145, 194) comme a son 
oeuvre : [cfat sarvam ] may(i saubhdgyasudhodaye prapancitam. On peut 
en outre lui attribuer la paternite de la TattvavimarsinT cl du 
Cidvilasastava TS . Il mentionne la premiere de ces oeuvres dans la DT 
(p. 266). 11 la cite ensuite deux fois (pp. 288, 385) sans toutefois que 
ces deux citations soient suivies dans tous les mss de la formule itv 
asmaduktarityd. Mais V. D. pensc que ces citations proviennent toutes 
de la TattvavimarsinT et que celle-ci, qui est encore inedite (ct. infra , 
p. 301, note) est foeuvre d’Amrt ■ r ’. Quant au Cidvilasastava, il y a 
dans la DT onze citations de quatre si ok a differents presen tes comme 
asmaduktaritvd (ou, dans certains mss, comme asmadguruk t ar Tty a) et 
qu'on trouve dans line oeuvre nominee Cidvilasastava que, sur la base 
des mss qu'il a consultes, V. D. croit pouvoir attribuer aussi a Amrt. 
11 l'a editee a ce litre en appendice a son edition du NSA (pp. 322- 


i 28 ). 


3 ^ 


Il n’esl guere possible de fixer la date d'Amrt. On a parfois pensc 
qu'il avait ete le maitre de Jayaratha. Ainsi le Pdt. Kaul Sastri 80 
considerait que les mots srTdTpikdcdryapramukha guravo mama des 
stances d'introduction du Vivarana de Jayaratha sur le VT se 
referaient a Amrt en tant qu’auteur de la DT. Tel ne saurait toutefois 
etre le cas, car ie maitre cite la ne s'appelait pas DTpikacarya, mais 
DTpakanatha ou DTpakiicarya : on le trouve dans la liste des maitres 
de la tradition de Tripura (ou du ‘ Vamakesvarasastra ’) que donnent 
aussi bien Sivananda que Vidyananda dans la RjuVi et 1 ArthaR, 
qu'Amrt dans le Saubhagyasudhodaya, ou il figure comme le dernier 
des six maitres du siddhaugha 81 et ou il est decrit comme 1 auteur d un 
ouvrage nomme [Tripura]dandaka. Selon Sivananda, il aurait accom¬ 
pli un miracle dont le roi Bhoja fut le temoin oculaire ( bhojadevadrsta- 
camatkarah). 11 y a la un point interessant. En effet, la liste des maitres 


78. Voir sur ce point ['introduction dc V. D. au NSA. pp. 22-3. 

79. Gopinalh Kaviraj attribuail a Amrt le Sattrinisattattvasamdolia : 21 si. 
anonymes publics dans la KSTS. fasc. XIII. Mais ccs stances sont tirccs du 
Saubhagyasudhodaya (1, 28-48). On les trouvera en appcndicc au NSA, pp. 306-231. 

80. Dans I'introduction de ['edition du VMT dans la KST (fasc. LXVI. Srinagar, 

! 


81. NSA. pp. 222-224 cl id., appendice. pp. 319-320. 
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« humains » que donne Amrt dans le SauSu tel que 1'a edite V. D. 
place onze maitres enlre Ini el DTpakiicarya. Des lors, si le Bhojadeva 
en question esl le roi de Dhara (au Malwa) qui aurait vecu, pense- t- 
on, dans la premiere moitie du xi c siecle, en laissanl a chaque 
generation environ vingt-cinq ans. c'est quelque 250 ans plus tard que 
se placerait Amrt : vers la fin du xm e siecle, peu apres .layaratha 
(vers 1225-1275), done. Ajoutons que le mcmavuugha du SauSu differe 
a partir du sixieme guru de ceux de Sivananda el de Vidyananda et, 
surtout, qu'il compte quatre maitres de plus 82 , ce qui. si on doit 
ajouler foi a de pareilles 1 isles, ferait vivre Amrt environ un siecle 
apres les auteurs de la RjuVi et de I’ Art ha R. qu’on peut placer, 
semble-t-il, vers le milieu environ du xiti c siecle, t'es derniers sont I'un 
et I'autre cites par Amrt. cependant que. de son cote. Vidyananda. 
dans I'ArthaR, mentionne la Somasambhupaddhati (SP), dont la date 

est de 1073 ou 1096. Tons ces indices vont dans le meme sens : Amrl 

* 

n’aurait guere pu vivre, peut-on croire, avant la fin du xiu‘, ou peut- 
elre meme au debut du xiv e siecle. 


Lignee des maitres de la tradition de Tripura 
scion Sivananda, Vidyananda et Amrtananda 


Sivananda 

(RjuVi, pp. 218-223) 


Vidyananda 
(ArthaR., 
pp. 223-4) 


Amrtananda 
(Sausu. 6.5-231 


divyuugha 
(cinq maitres) 


Paramasiva 

C'aryanatha 

Oddanatha (tretayuea) 

■ - v y X 

Sa s t h anath a (d va pa ray u ga) 
Mitresanatha (kaliyuga) 


Paramasiva 

C’aryanatha 

Oddanatha 

Sasthanatha 

Mitresanatha 


Paramasiva 

C’aryanatha 

Krodhamuni 

SasthTsa 

p ■ 

Mitresa 


suldhaitgha 
(six maitres) 


1 opamudra 

Agastya 

Kankalatapasa 

Dharmacarya 

MuktakesinT 

DTpakacarya 


! .opamudra 

Agastya 

Kankalatapasa 

Dharmacarx a 

MuktakesinT 

DTpakacarya 


Lopamudra 

Kankalatapasa 

Dharmacary a 

MuktakesinT 

DTpakanatha 


S2. Voir le tableau ci-joint. 













INTRODUCTION 

49 

Sivananda 

(RjuVi. pp. 218-223) 

Vidyananda 
(ArthaR., 
pp. 223-4) 

Amrtananda 
(Sausu, 6.5-23) 


manavaugha 


J is tiu dev a 

Matrgupta 

Tejodeva 

Manojadeva 

Kalvanadeva 

-r 

Ratnadeva 

Vasudeva 

a r 

(Sivananda) 

Jisnudeva 

ii + 

Matrgupta 

Tejodeva 

Manojadeva 

Kalvanadeva 

■r - ■ 

Ratnadeva 

Vasudeva 

Jisnudeva 

Matrgupta 

Tejodeva 

Manojadeva 

Kalyananatha 

Paramananda 

Svatmananda 

Trilocanesa 

Devesa 

Kesavesa 

Punyananda 

(Amrtananda) 


Ou vecut Amrt? De quelle region etait-il originaire? La non plus 
on ne saurait repondre de faQon categorique. Mais, s il est peu 
probable que le YH soil un texte du Cachemire, encore moins peut-on 
assignor Amrt a celte region. Le ton comme le vocabulaire de la DT 
(comme du SauSu) sont bien plus encore que ceux du YU marques 
par la Pratyabhijna telle que I’avait elaboree Ksemaraja sur la base du 
Trika d’Abhinavagupla, done par une pensee « cachemirienne », mais 
d'une sorte qui a ete asscz tot presente dans le sud 83 . Amrt, dans la 
DT. cite plusieurs fois Sivananda et Vidyananda, auteurs consideres 
comme meridionaux. II cite en outre six (ois la Cidgaganacandrika 
(CGC) el deux fois le Kramodaya, oeuvres qui proviennent selon toute 
probability du sud 84 . Par centre la Samketapaddhati (SP) et le 
Svacchandasamgraha (SvS) mis a part — les oeuvres le plus souvent 
mentionnees sont le NSA evidemment, le Vijnanabhairava (VBh), cite 
seize fois, la Parapancasika S; ', onze tois, puis le PI 1 de Ksemaraja et le 


83. Voir par cxemple Femploi tres typique du terme vimarsa (par opposition a 
prakasa ), ou l 1 usage de la notion de visrdnti (131, p. 223. infra, p, 268, note 14), etc. 

84. A. Sanderson m’indique qu’a son avis la C GC I Lit composec tout a fail dans le 
sud. a Sucindram (appele dans ee texte PurnapTtha). I! lui semble en outre que cede 
ceuvre. qui reprend 1’enseignement d ouvrages cachemiriens, ne soil jamais eitee dans les 
textes provenant du Cachemire, mais seulement dans les ouvrages sud-indiens de 
tradition siva'ite non-dualistc cachemirienne. A. Sanderson a particulicrcment etudie 
cetle efflorescence meridionale, siva'ite ou vishnouite, liee intellectueilemenl au Cache- 


mire. 


85. Sur co texte. voir infra, p. 163. note 271 
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PTV d’Abhinavagupta : autant d'ceuvres du Cachemire. On a parfois 
aussi invoque dans le sens du Cachemire le matt re d’Amrt : 
Punyananda, « of Kashmir reputation » conirne disait Gopinath 
Kaviraj, mais il v a de bons esprits 86 pour penser qu’il etait lui aussi 
du sud. 

Enfin, Amrt, quand il donne dans le 6 e pat ala du SauSu la 1 iste des 
maitres qui ont transmis la SrTvidya jusqu'a lui. indique {si. 19-20) 
qu'apres Svatmananda vient Trilocana dont la tradition esl meridio- 
nale {daksinasarntana) 87 . Sans doute ne sont-ce la encore que des 
indices. I Is suffisenl pourtant, je crois, pour qu'on puisse, sinon 
affirmer Categoriquement (conirne lc fait V. D.) qu'Amrt etait du sud, 
du moins pour penser qu'il est tres possible, et meme tres vraisembla- 
ble, qu’il appartenait a la tradition cachemirienne du sud de l lnde de 
la SrTvidva. 


Le texte 


Lhs editions 


Le YH el la DT, bien que ties connus et existant, comme nous 
Lavons dit, en de nombreux mss, n'ont fait 1’objet d une edition 
critique qu'en 1924. Celle-ci, due a Gopinath Kaviraj. fut reeditee, en 
y ajoutant le Setubandha de Bhaskararaya, en 1964, dans la SaraswatT 
Bhavana Granthamala H8 . Cette edition n'etait pas depourvue de 
me rites, mais el le avail surtout celui d'exister car, basee sur trois mss 
(de Benares) settlement, el le etait ties imparfaitc. Outre de nombreuses 
fautes d'impression, ellc contenait des erreurs, des passages interpoles, 
ou obscurs parce que mal reproduits. Les deux introductions de 
Gopinath Kaviraj fort breves, etaient aussi peu « informatives » que 
possible (elles retietaient d’ailleurs un etat des connaissances depasse 
maintenant). Cette edition a pourtant ete reimprimee en 1981 dans la 
meme collection sans aucune correction. 11 fallait la remplacer. Cela a 
etc fait, apres plusieurs annees de recherches diligentes, par le 
pdt V. D. m qui avail n ague re travaille avec Gopinath Kaviraj et avail 
notamment ajoute en 1963 une preface sanskrite a I'edition precitee. 
Etudiant de men cote ce double texte, j’avais suivi les travaux de 
V. D. Nous avions discute ensemble a Benares des 1978 tant du texte 

86. Ainsi V. D.. cl. fantraydtra , p. 101. 

87. Vlais la tradition de Tripura relcve elle-meme du daksmamnaya, e’est-a-dire dTin 
sud purement rituel et inythique : ce peut etre le eas aussi id. ce que je ne pense pas 
toutefois. 

88. Le texte du YH a paru aussi, avec celui du NSA et le Setubandha de 
Bhaskararya, sous le litre Nitydsodasikiimavah, dans rAnandashram Sanskrit Series, 
vol. 53. Mais ce n est pas une edition critique. 

89. Yogimhnjayam amrt faun ; dayogikrtaciipik avd bhasaimxadena ca saint am. Anuvada- 
kah sampadakas ca Vrajavallabhadvivedah , Delhi : Motilal Banarsidass. 1988. 
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lui-meme que des problemes de sens qu il pose et nous avions 
correspondu frequemment depuis lors sur ces sujets. 

Je m’etais d'autre part procure, grace au Nepal-German Manus¬ 
cript Preservation Project, des microfilms de mss du 5 H el de la 1)1. 
Ce sont les suivants : 

— Pour !e VH. ms NAK n° 5.4881, saivatantra 1209; sur papier, en 
devanagarl, 34 fol., complet, peu ancien; 

Pour la DT. ms NAK n" 1.42, saivatantra 1212; sur papier, en 
devanagarl et newari, 128 fol.. complet, mais des omissions et 
de grosses inexactitudes; et ms. n° 300 de la Kaisar Library, 
sur papier, ecriture newari. 64 fol., complet. mais endommage et 
peu ulilisable. 

J’ai aussi fait usage d un ms de la Bodleian Library d'Oxtord. fonds 
Chandra Shum Shere, n° Cli.Sh.Sh.d.372, en devanagari, assez incom- 
plet, les fol. existants (2-3 el 33-54) correspondant aux pp. 5-34 et 147- 
250 de Pedition de V. I), (pp. 5 -35 et 125-220 de la premiere edition): 
mais il est correct et il m'a ete utile. 

C’est toutefois la peu de clioses a cote des dizaines de mss, tires de 
bibliotheques de loute l'lnde, consultes par V. D., a cote aussi de 
fexceptionnelle eonnaissance qu'a ee dernier du traipunularhma . dont 
il continue de rechercher et d'ediler des textes. l )e tons les mss qu’il a 
lus du YH et de la DT. V. D. a finalenient retenu huil pour etablir 
Pedition nouvelle qu'il nous a procuree. Sans doute celle-ci n'est pas 
parfaite. mais elle nous donne pour le YH un texte tout a fait 
satislaisant. Pour la DT. par contre, ou le travail etait certes plus 
difficile a 1aire, un choix critique plus rigoureux des lectures possibles 
aurait permis d’avoir un texte meilleur, plus depourvu d'ambiguites. 
Mais il n'est pas aise de combiner la eonnaissance traditionnelle d'une 
doctrine avec une stride philologie ; deux formations s'affrontent la. 
Du inoins peut-on dire tout de meme que, ineme pour la DT. nous 
avons main tenant un texte tres superieur au precedent, generalement 
plus sur et plus clair. Un plus grand nombre tie variantes est donne. 
J'ai done suivi cette edition, que j'avais d'ailleurs pu lire sur epreuves 
avanl sa parution. C’est sa pagination el non celle de Gopinath 
Kaviraj que je donne en marge de ma traduction (meme s il m est 
arrive parfois de ne pas disjoindre des sloka que V. D. a decoupe el 
interpole dans la DT. suivant en cola S' usage des principaux mss 
utilises) Pour la DT. je n approuve pas toujours le texte propose par 
V. D. Mais je n'ai pas voulu non plus faire de mon cote une autre 
edition critique : ce n'etail pas du tout mon propos. J'ai done 

90. Ccla surlout dans le premier patahi : par la suite je me suis conlorme a la 
presentation du textc (\H ct DT) par V. D, 
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generalemenl suivi Ic texte de eette edition, en me bornant a signaler 
les points ou je suis Line lecture differente. 

Cela dit, je pen sc cependant que eette nouvelle edition est. jusqu’a 
nouvel ordre. celle a utiliser pour etudier le YH el la DT. V. I>. donne 
dans 1'introduction (pp. 1-5) des precisions sur le choix fait parmi les 
mss consul les et sur ceux availt servi a etublir le texte. Cette edition, 
enfin, est accompagnee d'une traduction interpretative en hindi. Dans 
ia mesure ou il s'agit la frequemment d'une close, celle-ci n'est sou vent 
pas d une grande ulilite a qui vein saisir le sens exact du texte Sanskrit. 
File est aussi d'autant moms utile que, quand elle n'interprete pas, el le 
reproduit en hindi. telle quelle, la terminologie sanskrite. Ainsi est 
con tournee la difficulte, parfois si grande pour nous, qu'il y a a 
trouver aux termes Sanskrits des equivalents acceptables. Mais, s'i 1 y a 
la pour nous une difficulte, il y a aussi, je crois, une ulilite dans la 
mesure oil nous nous trouvons obliges de rellechir au sens des mots (;i 
rensemble de leurs sens et connotations) el, pour cela. de tacher 
d'apprehender et de rendre accessibles un uni vers rituel el religieux et 
une demarche inlellectuelle qui nous sont etrangers. 

Ce n'est certes pas iei le lieu pour discuter du probleme de la 
traduction des lexles Sanskrits. Peut-etre peut-on dire tout de meme en 
passant que, quand il s'agit comme ici pour la DT d un 
commentaire. eette traduction doit etre aussi fidele que possible a 
I’esprit d'un tel commentaire. ( elui-ci etant du a un letlre indien (ce 
qu’etait evidemment Amrt, en plus d un initie de sa tradition), il 
repose avant tout sur la connaissanee grammaticale du Sanskrit 1>I : on 
verra ce trait en maints passages. Mais le discours du commentateur 
tin Y11 repose aussi et tout autant sur la connaissanee vecue que eelui- 
ci avait des rites comme du systeme theologico-metaphysique de la 
Srlvidya. D'ou inevitablement, quand on doit passer du Sanskrit au 
IVanyais. une certaine part d'interpret a lion. Il ne faut pas, pour etre 
fidele a I'esprit de la granunaire sanskrite, en arriver a fairc une 
traduction qui ne serait comprehensible que pour le sanskritiste. car 
elle serait alors inutile. Le role du traducteur est a cel egard un pen 
celui du commentateur qui « interroge le discours sur ce qu'il dit et a 
voulu dire; ... il s’agit. en enongant ce qui a ete dit, de redire ce qui n'a 
jamais ete prononce », si je peux citer ici Michel FoucaultConcilier 
exactitude et fidelite n'est pas facile. Je n'aurai evidemment pas 
['impertinence de eroire que j y suis, meme de loin, parvenu. Mais 
laissons cela! 


91. le renvoie sur ce point uux observations de P.-S. Fillioza'i dans sa (Irammaire 
Sanskrite Panineenne (Paris : Picard, 19X8). 

92. 1 out traducteur ne peul que lire avee interet le passage, ires remarquable. d’ou je 
tire ces quelques mots dans la preface de Naissance tie la clinique (Paris : PUP. 1963), 

p. XII-XIIJ. 
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SPECULATIONS — PRATIQUES 
LES TROIS CHAPITRES DU YOGINlHRDAYA 


HROAVA 


Dans Ic tit re, qui peut paraitre un peu mysterieux, de notre texte, il 
y a les mots coeur (hr day a) et YoginT. Le coeur, dil le V H lui-meme 
(1.2), c’est le « grand secret » ou mystere {mahaguhyam) 9i . C'est, 
precise Amrt (DT, p. 6), une realite situcc au-dela des sens, de la parole 
et de l'esprit (manovaginclriyatltam), done inaccessible a la pensee 
discursive. C'est le plan oil se manifeste ( dvirhhavabhumi ) la Deesse 
qui est conscience d'elle-meme (svasamvit ) <H , e'est-a-dire le plan a la 
fois transcendant et immanent oil se deploie son aetivite divine et 
cosmique, laquelle opere, en l'occurrence, par le moyen du sricakra et 
de la srlvidya qui, des lors. apparaissent non pas tant com me un 
diagramme ct un mantra que coniine la structure - symbolisee 
diagrammatiquement et phoniquement, mais essentiellement meta¬ 
physique - du dynamisme createur ou resorbeur (done, pour 
l'homme, asservissant ou liberateur) de la divinite. 

Cette place accordee au « coeur » comme symbole et comme siege de 
la Realite supreme en meme temps que comme lieu ou celle-ci se revele 
ct s'eprouve, n’est pas un trait propre a Amrt. II s’agit, au contraire, 
d’une conception fort ancienne, qu'on trouve des le Veda. Amrt cite 

93 . Abhinavagupta (TA. 5.73, vol. 3, p. 381 ) sc sert de I expression yogimhrdayam 
dont il dil i guptatn etttd svabhovatoh . c est par nature cache, secret — pour designer le 
point de « repos » en 1'Absolu a quoi metre une des pratiques, d oidie sexuel, de 
Vanavopava. Etad yogimmm hrdayum paramam visranti.sthdnom am eva svabhavato 
guptam. explique J sans guere preciser. Yoginihrdaya, en ee eas, est en (ail ce qui est le 
plus sou vent nomine yoginivaktra, cest-a-dire, non pas le visage, mais I organe ou 
centre sexuel des Yogim (ci. TA. 29.124-126), la source done de la fchcite dc 1 emission 
du sperme (visargdnarido), qui est vibration dc la conscience ( sapivifspanda ). 

Plus loin dans le mcme texte {ibid., si. 121, p. 4.4)), Abhinavagupta, revenant sur le 
plan du << repos » dans le Supreme qui est atteint dans la telieite dc 1 union de Siva el 
Sakli. utilise encore la mcme expression : yogimhrdayam litigant idam anandasundaram • 
bijayonisamdpattva stile kdm opt sattividam // « ( e lingo , cteur ties X oginT, qu embellil la 
felicite [supreme] engeiidre, par la conjonction de la sentence ct dc la matrice, [un etal 
dc] conscience extraordinaire ». lei encore, J explique qu it s agit d un etat vibianl 
( spandanatma ), d'une penetration ou absorption en la Conscience supreme (parasamvi- 

ddvesa). 

94 . Cf. infra , p. 100 , note 26. 
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d'ailleurs sur ce sujei (DT, p. 277) la Chand. Up. 95 . Mais cette notion 
»Vv° UV . e l ;‘ r r f ment rcpnse et developpee par Ahhinavagupta (dans le 

\ in\ Ci a V surtoul ’ ma ‘ s aiISSI dans ,e TA). Par Uptaladeva (dans 
I II V) et plus encore peut-etre par Ksemaraja dans la SSV (1.15. oil le 

cueur esl dclin * comme « lumiere de la Conscience car il est le lien oil 
tom reside » : visvapralisthasthanatvai citprakaso hrdavam), dans le 
Spanda-ntrnaya, 3.12, comme dans la Parapravesika ou le Cceur 
supreme du Seigneur (hrdayam paramesituh) esl aussi hien PEnergie 
supreme que tomes les autres ( paradisaktirupa ), idenlique a P uni vers 
tout en le transcendant {visvatmakam taduttirnam ), la Conscience 
fulguiante elle-meme (sphurantim samvidam) : autant depressions 
que nous retrouverons en differents points de la DT. A cet egard — 

comme a tant d'autres , Amrt s’inserit dans la liunee du Trika et de 
la Pratyabhijna. 

lout cela est secret parce que difficile a comprendre, formant une 

gnose liber a trice dont la eonnaissance comme la pratique rituelle- 

spir iluelle est reservee aux seals inilies. Le caractere esoterique de 

enseignement du YH est ainsi marque des Pabord. II est expresse- 

ment rappele au debut comme a la fin de l’ouvrage (1.3-5. 3.201). 

( est la. certes. une clause de style dans ce genre de textes. La realite 

de cel esolerisme se voit toutefois a la difficult meme qifil y a a 

apprehender le sens de maints passages de Pceuvre, dont Phermetisme 

lorme sans aucun doute un trait distinctif. II s’agit pour le YH 

d exposer, dans le secret, le sens interieur, spirituel, dn diagramme et 

dn mantra de I ripurasundari et par la meme leur portee et surtoul 

leur usage salvifiques, la theorie n’ayant de sens que pour orienter et 

contnbuer a organiser la pratique rituelle-spirituelle de Padepte. 

AssuiemenL cette sorte d esolerisme lie a la pratique n e$t pas propre 

au YH. II se trouve a des degres divers dans tons les tantras el 

agamas, comme dans les textes du Pancaratra, II se trouve en fait deja 

dans les Upanisads, mais plus encore dans les textes tantriques. Mais 

‘Iff 1 ’ Sl r ° n P eut dire ’ particulierement marque ici, que ce soil dans le 
YH ou dans la DT. 


Yog ini 


La Yogini, (. est la Deessc, Lripurasundan. File est ainsi nominee, 
dit Amrt (DT, p. 7), parce quelle manifeste la conjonction {yoga), la 

.Q^; fC '° lr aCU '' L,ans ,C v6dism ^ vo,r J - Conda, The Vision of Vedic Poets (La Have 

de J V en e df“T a ' IUnC ':” n of lhc hc:lrl »• Voir aussi les observaUans 

ea-ur dans le Tril" M “ h I'pan.sad. vol. 2. pp. 58-62. Sur la notion dc 

ill Ian ,gsC r V0,e 11 K ° ' P The Triadic Hear, of 

d-xlucM "Ueressante symhesc sur 1c sujei. avec de nombreuses references 
















INTRODUCTION 


55 


collection, V ensemble des clioses formant funivers. Les Yogim, dit-il 
ailleurs (p. 119), portent ce noin car elles sent en eternelle union 
(tvitfc/) avec Siva, ce qui est evidemment aussi et au premier chef le cas 
de la Deesse. Mais ces gloses iradilionnelles offrent peu d’interei siuon 
en ce qu’elles rappellent la nature a la fois immanente et transcendante 
de la Sakti et son inseparabilite d'avec Siva aspects essentiels taut, 
metaphysiquement, de l’energie divine que, theologiquement. de la 
Deesse vis-a-vis du Dieu. 

Ce qui est plus inleressant. e'est la place de la Deesse el des divinites 
feminines dans la tradition de Tripura. Celle-ci, comme les autres 
tlnmaya du Kula, se rattache. comme on l’a dit (ci-dessus, p. 34. a un 
ancien foods de pratiques et de speculations. Ce furenl sans doute a 
origine cedes de groupes d'aseetes plus ou moins marginaux — des 
a — dont le culte, les rites, faisaient une place essentielle a la 



possession par des deites feminines, redoutables meme pour leurs 
dcvols, qu'elles devoraient s'iIs ne parvenaient pas a les apaiser et oil 
('identification a la deile prenail la forme de la transe et de la 
possession (avesa) bien plus que de l'union mystique. On trouve cela, 
par exemple. dans le Jayadrathayamala (JRY) 96 . avec le culte de krill 

sons la forme notamment de Kalasamkarsim, la * Destructrice du 

* * * # 

Temps'. Ces deesses redoutables, hantant les champs crematories, 
eta lent entourees de divinites feminines inferieures, mais cependant 
dangereuses : les Yogim. L'aspecl cruel, Perotisme mystique, de ces 
pratiques, la transgression des regies hindoues de purete qui les 
caracterisail, n'empechaient d'ailleurs pas les lextes qui les prescri- 
vaient de contenir des exposes sublils cl complexes sur la nature et le 
jeu des energies incarnees par ces deesses avec, dans certains cas du 
moins, l'affirmation de l’existence d un Absolu masculin, aspect le 
plus haul de la divinite : celui de Siva. Mail re des energies (. saktiman ). 

On a done affaire la a des traditions qu'on peut dire sakta, puisque 
la divinite principale. celle qui est adoree en principal et les formes 
divines qui I'entourenl (les douze KalT, par exemple) sent feminines. !e 
culte etant celui de ces entiles. Dans les trois-quarts du JRY, ainsi, 
Bhairava est subordonne a la deesse VTryakalT qui est la Realite 


%. Cc vasic ouvrage (plus tic 24.000 sloka), appclc parfois Tantrarajabhaparaka, 
« Le Venerable Roi des tantras ». est divise en qua t re satka. cl consacre a pi us de cent 
formes de Kfill et a leur culte. On \ trouve a la Ibis ties cultes de possession cl l'union 
mystique. II exisle en nis au Nepal. Cf. M FSL. pp. 44-4(i. II a ele part ic I lenient etudie 
par A. Sanderson, qui pense t|ii'il ful compose au Cachcmire. M. Dyczkowski a 
examine I'ensemble des textes se ratlachant au .1R 5 dans The Canon of Saivagama 
i Albany. 1988). ou il explode (sans le dire explicit orient) Fcnseignemcnt d'A, Sanderson 
(qui a resume le resultal de ses reeherehes dans Fartide « Saivism and the 'Fannie 
Tradition » cite ci-dcssus. note 37). 
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supreme elle-meme, creatrice et destructrice Mais ces traditions 
pouvaient etre egalement saiva dans la mesure ou dies pla^aient 
metaphysiquement (ou par Ibis theologiquement) au so in met de la 
hicrarchie divine un Maitre des Energies (Paramasiva) transcendanl 
toutes les categories, au-dela de la manifestation cosmique (visvortTr- 
na ), parlbis aussi congu commc vide d energie(s) {saktisunya) en tarn 
que plan absolument transcendanl de la pure Conscience 98 . On voil 
des lors qu'il esl des cas et notamment dans les amnava du Kula, 

nr 

mais aussi dans des textes plus anciens, le JRY par exemple — ou il 
n’est gucre possible d’opposer nettement sivaisme et saktisme". Si la 
distinction peut se fa ire au niveau du eulte et surtout a cel ui du temple 
— qiii sera soit celui d'un aspect de Siva, soit cclui d'une forme de la 
Deesse, ou d un groupe de dcesses — done aussi au niveau des 
« secies » ou des groupes d'ascetes (encore qu'ils n'adorent souvent 
pas qu'une seule deite, mais un pantheon ou se trouvent dieux et 
deesses), cela devient parlbis beaucoup plus difficile au plan des textes. 
qui d’ailleurs reiletent sans doute des elaborations theoriques poste- 
rieures aux pratiques qu'ils dec riven l. Dans le cas. par exemple. du 
5 H. oeuvre a la gloire de la Deesse, c ost Bhairava qui enseigne cette 
derniere. Sans doute le fait-il « sur ford re » {ajna) de cclle-ci, mais 
parce qu elle n’est que la forme prise par sa volonte {madiccharupa, 
3.202) or icc/ul, on le sait. est la plus haute des energies de Siva. La 
position d'Amrl est encore plus nette, 1 ui qui cite tine fois la form tile 
bien connuc : « Le mondc entier est Ses Energies, mais le maitre des 
energies est Mahesvara », mais qui surtout ne cesse de rappeler la 
suprematie dc Paramasiva et le fait que la realisation mystique la plus 
haute esl celle de la fusion cn cet aspect supreme de la divinite 
{paramasivadxaitabhavana). Certes, il s'agil la d'un plan transcendanl. 


97. Cf. A. Sandfrson. op. cir., note preccdente. 

98. L inde a toujours cu tendance a considerer la conscience comine inactive en son 
plan supcricur. com me un pur « temoin » (sak.sin ). t est du cote de la prakrti . non du 
puntsu . que se trouve Lacl i vile. Certes, les met a physiques taniriques (donl le XII et la 
DT son! de hons exemples) voient la conscience com me active : elle est i imarsa. rile-' 
paraissent ccpcndant rcserver toujours un plan transcendanl ou toute activite disparait, 
ou esl inevoluee : reste d’un ancien dualisme? 

99. Ceci pour les tantras. car les agamas sont en general beaucoup plus nettement 
saiva. Mais lour doctrine est preeisement consideree par Abhinavagupta commc la 
moins hauie. De cellos qu il cite dans la lisle classique Siddhanla. Vania, Daksina. 
Mata, jusqu’au Kula et au Trika toutes. sauf la premiere, qui est celle des agamas, 
sont a des degres divers marquees de saklismc. 

Tout cela fait qu’on ne saurait gucrc opposer tautrisme el saktisme. D'abord parce 
que ee sont la deux categories difficiles a corner, commc a delinir l une par rapport a 
l’autre. Ensuite parce que la polarite maseulin, fcnhmn. avee le role do hi utkti, osi un 
des aspects imporlnnts du tanlrisme. Sans doute \ a-i-il des traditions lantriqucs 
cssentiellenient « masculines » et d'autres {agatniques notamment) ou le role dc la sakii 
esl limite. Mais il n’y a pas, scmble-t-il. dc textc ou de eulte sakta qui ne soil tantrique. 
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au-dela des trente-six tattva , lesquels decoulent du principe supreme, 
la Conscience, samvit , face energetique du Supreme. Mais a tous les 
plans Siva et la Deesse sent inseparables. C'esl l'un comme l'alitre, 
indivis, que Padepte pent saisir dans la « jaillissante irradiation de la 
Conscience supreme nominee Mahatripurasundar! » (, mahdtripurasun- 
darindmadheyaparacitkalolldsa) : DT. p. 729). Pourtanl, il est peut-etre 
perm is de dire quau-deUi et a l ravers une pratique sakta, le but ultime 
reste, meiaphysiquemeni, saiva HM) . 

Celle deesse est entouree de divinites feminines secondaires. les 
YoginT. Mais die est elle-meme la premiere d'entre el les. File preside a 
leur activite. Ces YoginT sont les dvaranadevatd issues de la deite 
centrale, accomplissant chacune a sa place el a son niveau eosmique 
(ou, ce qui revient an meme, dans la partie du srJcakru ou el le se tient) 
les fonclions que lui delegue la Deesse. Comme le dil YH, 3.194, apres 
avoir present le eulte des YoginT: en realite « e'est Toi seule. 
Enchanteresse des mondes. qui joues sous la forme de ces [Deites] ». 

Sans doule Pidee de Pexpansion et du chatoiement de PUn par ou a 

travers le multiple est-elle ancienne en Inde. Cette conception des 

rapports entre les YoginT et TripurasundarT exprime pourtant aussi 

une elaboration metaphysique ulterieure d un de ces (cubes auxquels 

nous faisions allusion ci-dessus) de deites feminines plus ancien et a 

1 "ideologic beaucoup moins sophistiquee. Faut-il voir dans les deites 

bruyantes (ghosini) qui, dans 1'Atharvaveda (XI.2,31), accompagnent 

Rudra les ancetres des YoginT? — Notons du moins cetle reference 

atharvanique. En tout cas, des le v c siecle (avec l’inscription de 

Gangdhar d'ailleurs visnuite — de 424-25 de noire ere) V existence 

est attestee de divinites feminines redoutables et hurlantes. 11 n"v est 

■■ 

pas question de YoginT, certes, mais de « meres » (marr) et surtout de 
DakinT; or. par la suite et notamment ici (YH, 2,60; DT, p. 190, infra, 
p. 242. note), les DakinT viennent toujours en tele d un des groupes 
traditionnels de YoginT 101 . 

Diverses hypotheses onl etc formees au sujet de Porigine de ces 
dernieres. que P. C . Bagchi notamment voulail voir venir de la Haute 


100 . ("esi pourquoi jo me suis permis de qualifier de « saktasaiva » les textes ou le> 
traditions ou I on trouve celte conception. 

101. ( e sont les ^ ogim presidanl aux dhatu. les elements constilutifs du corps. On les 
designe parfois de I'cxpression Dadi. « Da. etc. » : cellos donl les noms cornmenceni par 
Da. Deites presentes dans le corps, ccs YoginT contribucnt a le diviniscr, a le met tre en 
correlation avee a le penetrer de — ces energies qui sont aussi animatriees du 
cosmos. 

Les DakinT jouetvt un role important dans le bouddhisme lantriquc. notamment ilans 
la litteraiure du Sam vara, laquclle n'est pas sans liens, semble-t-il. avec les tanlras 
hindous. Voir a ce sujet A. Sanderson. « Purity and Power » deja cite, note 20. ou il 
precise ec point. 
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Aste 11,2 theorie qui sans etre absurde n'est en rien confirmee el 
surtout dont on ne voit pas la necessite. car ces deites peuvent tout 
aussi bien (et meme mieux) etre autochtones. Nous avons vu que le 
culte des YoginT semble avoir forme le niveau le plus ancien de ce qui 
esl devenu le Kula. Leur culte est celui des Yamalatantras (tel le 
Picumata du Brahmayamala) et des Saktitantras (SiddhayogesvarTma- 
ta et MalinTvijayottara, par exemple. qui sont des textes anciens du 
Trika). 

Les YoginT sont en general, dans les Puranas el les tantras, au 
nombre de soixante-quatre, chiffre traditionnel (il y a aussi tradition- 
nellement divers groupes de soixante-quatre tantras, celui du NSA, 
par exemple), qu'on interprete le plus souvent comme huit fois huit, 
c'est-a-dire huit fois les asiamdtrka (qui sont en fait soil au nombre de 
huit, soit a celui de sept plus une : les saptamatrkd 103 . On peut aussi y 
voir quatre lois seize, nombre lunaire, ce qui soulignerait un autre 
aspect de ces deites feminines 104 . Le YH mentionne une fois (3.193) 
soixante-quatre crores de YoginT : 640 millions! a qui il faut faire 
un culte « huit fois huit fois » (astdstakam tu kartavyum, 3.194). 
Toutefois, les YoginT etagees autour de la Deesse dans le srTcakra, tout 
en se repartissant en huit groupes puisque la structure du cakra 
fexige 105 , sont au nombre tres atypique de soixante-dix-huit 106 et ce 
ne sont pas celles des listes puraniques. En fait, pour le YH (2.60-61, 
3.30) comme pour le NSA. les YoginT sont des aspects (rupa) de la 
Deesse. Notre texte nomme ainsi aussi bien les DakinT, etc., regentes 
des elements de base du corps (id.) que les huit Meres regentes des huit 
groupements de phonemes (vargastaka, YH, 2.60-61), ou que d’autres 
deites presentes dans le srTcakra. Sous toutes ces apparences, les 
YoginT sont les formes que prend la Deesse en tant qu elle anime le 
corps humain ou dans son jeu cosmique : « quand elle se trouve sous 
Ibsped des YoginT, dit le YH. 2.61, [la Deesse| resplendit en ayanl 
f uni vers pour forme ». 


102 . « On foreign dements in the tantras » dans I'ouvfaee deja cite. Studies in the 

- *m«- i/ 

Tantras, Part I 

103. Sur ccs divcrscs « Mercs » on sc reportera utilement a M.-T. i>e Mallmann, 
Enseignements leonographiques tie l Agni-Purdna, chap, vu « DcvT » et vu « Les 
Soixante-quatre YoginT » (Paris, PUF, 1903). 

104. 11 y a on le suit seize Nilya, menlionnees dans le YII, 3.113 el emunerces DI, 
p. 308 (cf. infra, p. 336, note 230). TripurasundarT en est la premiere. La I)T, dans ee 
cas, cite 1c NSA, 1.26-28. 

105. Voir tableau, infra, p. 288. 

106. Cf. infra, p. 312. note 126. 
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Comme nous 1'avons vu. du point de vue metaphysique. 1e YH est 
im texte saktasaiva, dont les conceptions sont cellc du sivaisme non- 
dualiste de tradition cachemirienne. 

Pour lui, la plus haute Realite, paramam mahat (1.35). mahatattva 
(3.76). esl transcendante, sans parties (niskala, 1.27, 2.50), au-dela du 
temps el de I'espace (1.35). pure lumiere ( prakdsa , 1.11, 2.74), pure 
Conscience aussi (samvit. 1.10). idenlique au phoneme A (1.10). Cette 
Realite qu est aussi la snvidyd. la forme phonetique de la Deesse— 
se repand, fulgure (sphuratti 7. 1.10-11} en une jaillissante irradiation, 
ullcisa (3.7). telle une vague lumineuse ( sphuradurmi , 1.10). qui est le 
fait du dynamisme parcellisant de la Conscience, citkaia (3.7). 
laquelle, par sa propre Volonte, svecchayd (1.9), fail apparaitre 
I'univers compose des trente-six taitva de Siva a la terre (2.32-33), cel 
uni vers etanl lui-meme tout entier penelre de cette Energie, e’est-a- 
dire de la Deesse, immanente a lui. qui produit tout cela comme par 
jeu (kndd. 2.76). Tous les niveau \ de I'univers, des dieux a la terre, ne 
sont en definitive que la Deesse clle-meme. supreme splendeur, par an i 
tejas (1.72), « entouree des vagues fulgurantes de l'ensemble de ses 
energies » {tudiyasaktinikarasphuradunnisumavrtam, 1.55), univers 
dont elle prend lumineusement conscience, prakdsamarsana , sur 
1’ecran ou le substrat qu elle forme elle-meme, atmabhittau (1.56), 
Conscience vibrante. spandarupitu (2.18). qui est aussi lelicite ou 
beatitude supreme, paraindnanda (id.)* ou masse de lelicite, ciddnan- 
daghana (1.13 — expression appliquee au sricakra). 

Pout se passe ainsi dans et par le jeu de Pautonomie creatrice de la 
Conscience qui est l'Energie supreme, paramasakti (1.9). immanente a 
1'univers, visvarupim (id.), e'esl-a-dire ayant I'univers pour forme 
manifeste ou pour apparaitre, tout en le depassant, au plan de la plus 
haute Realite « qui brille dans le llamboiement dc l'essence du jeu 
divin ». divyakrlddrasojjvcde (2.76). qui est « sans division, supreme, 
subtile, imperceptible, sans existence concrete objective, supreme 
Realite au-dela du ciel interieur, lumiere el felicite. transcendante en 
meme temps qu'identique a I'univers » (2.73-74). 

Comme je I'indiquais plus haul (p. 44), e'est cette metaphysique, 
comme la terminologie dans laquelle elle s'exprime, qui amcne a 
penser que le YH est un texte dc tradition cachemirienne elabore en 
un temps ou la Pratyabhijha existait deja. C omme on le disail aussi 
(p. 49), la 1)T est encore plus marquee par cos doctrines sivaites non- 
dualistes, car elle accentue et developpe ce que le YH ne faisait 
qu'esquisser. Par exemple, si la Realite supreme, pour le YH, est 
prakdsa , pour Amrt ,Siva esl en effet lumiere, mats Sakti esl vimarsa. 
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leur union etant pra kasavim arsat nay a, or le ternie de vimarsa nest 
jamais employe eh ee sens dans le YH, ni, il me semble, dans le 
NSA 107 . amarsa{mt), il esl vrai, a iei (1.56), comme dans les autres 
textes de la Pratyabhijna et du 1 rika d'Abhinava, la meme valeur que 
vimarsa. mais l'emploi de ce dernier terme est important car il est tout 
a fait caracteristique de la doctrine dcs heritiers intellectuels d'Abhina- 
vagupta. 

Mais si une certaine conception de la divinite et de la fa^on dont 
celle-ci tnanifeste I'univers et le resorbe dont, aussi, elle sauve 
l'adepte par sa grace — esl necessairement inherenle au YH, texte 
porteur d un enseignement secret, celui-ci a avanl tout pour raison 
d'etre de montrer, par la comprehension vecue de cet enseignement tel 
que le contiennent ou rexpriment secretement le diagramme, le 
mantra et le culle de la Deesse, une voie pratique vers la liberation en 
ce monde, jlvanmukii. C’est cela meme qu’exposent les trois patala 
formant cel ouvrage, consacres respectivemenl au srTcakra , forme 
symbolique de la divinite dans son activite cos mi que. a la srlvidva. son 
mantra, qui est la forme phonique, essentielle, de TripurasundarT, a la 
puja. enfin, au culte de la Deesse qui se fait au moyen du cakra et de la 


Y 


S Wlk! I A 


11 faut d'abord remarquer que les trois chapitres du Yll sont 
appeles (ou nommes dans leurs colophons) cakrasaniketa. mantra- 
samketa et pujasamketa. Le texte lui-meme (1.6-7) indique que la 
science ou gnose qu'il faut acquerir est celle du « triple samketa tie 
la Deesse » : trivkihas Iripuradevyah samketah (p. I2) lns . 

11 y a la un terme important, soulignant un aspect essentiel de 
I'enseignement du 'til: la rencontre, la co-presence dynamique, 
feconde et salvifique de Siva el de Sakti, — de Bhairava et de 
TripurasundarT — dans le cakra , le mantra el le culte. Dans ees trois 
cas (el ce point ressort clairement, comme on le verra, de plusieurs 
passages de la DT) la cause premiere de la puissance et de 1'efficacile 
du mantra el du diagramme. comme des rites du culte, se trouve dans 
I'union de Siva et Sakti qui s'y produit. C'est parce que le Dieu et la 


[It 7 . On trouve vimarsanu dans le VII C.S2). mais i 
de l'adepte. 


s'v a git dun et.il de conscience 


las. l.e All ei la Diemploieni indifferemment les formes 
out le meme sens : samketavat samketakah. ilii Amrt (DT, p, 
note 52. 


samketa ct saniketaka. qui 
12 (. Cf. infra, pp. 104-105. 
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Deesse sonl d’accord (saniketa) pour clre presents ensemble, unis, au 
centre du sricakra (ou globalement en celui-ei) que ce diagramme, 
anime, cree, mis en mouvement, par cette union feconde apparait 
et, avec lui, le cosmos. C ’est parce qu'ils sont presents dans la srividya, 
dont les trois parties et les quinze phonemes sont montres comme 
animes de diverses fagons par ['interaction creatrice de ces deux 
principes complementaires, que la connaissance de cette vidyd donne 
la liberation. C’est enfin parce que, dans le culte, l'adepte interiorise, 
rejoue et adore cette union divine et linalement s’identifie a elle, se 
fond en elle, qu'il acquerra des pouvoirs surnaturels el parviendra a la 
liberation en vie. 


Premier Chapitre 

( A KRAS A MK1£TA (.s7. 8-86) 


11 n’est pas question dans ce chapitre du trace materiel du sricakra. 
Ce trace ne sera mentionne, tres brievement, que dans le troisieme 
paiala (3.95-97), apres les nydsa et le culte de Surya. II s'agit ici de son 
apparition metaphysique, de son ontogenese et, avec elle. de la 
naissance du cosmos par l'effet du deploiement de l’energie divine, du 
jeu de la Deesse. Ce deploiement est decrit sous les especes des 
differentes parties constitutives du sricakra , avec les energies et defies 
qui y agissent : avec qui et par qui il apparait el qui resident en lui. Le 
cakra est done a la fois un diagramme symbolique a usage rituel ct un 
schema cosmique, ou plutot esl-il le cosmos lui-meme en train de 
naitre (pour ensuite se resorber par relour a son point central). Tout 
ce processus, enlin, est envisage moins au plan cosmique propremenl 
dit qu'en tant qu’il doit etre imagine, « realise » interieurement par le 
scuihaka au moyen de la meditation creatrice identifiante qu'est la 
bhdvand. 

II faut souligner fimportance de cette bhdvand. Tout ce que l’adepte 
doit atteindre dans ce chapitre du YH (comme dans les deux autres) 
s’obtient par elle, e'est-a-dire par une meditation intense qui, faisant 
apparaitre interieurement la realite meditee divinite, energies. 
cakra, nrudrd „ etc. , permet de la voir distinctement, puis de se 
1'assimiler (ou de s’y assimiler) par unc saisie mentale intense, une 
fixation sans distraction, mobilisant toutes les forces du psychisme en 
le saturant en meme temps de la realite evoquee. Que la bhdvand ne 
so it, comme certains pc u vent le penser, qu’une met h ode d’auto¬ 
suggestion hypnotique ou d’hallucination dirigee, ou qu’elle corres- 
ponde a une experience spiriluelle authentique et enrichissante, c’est 
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en lout cas certainement une pratique qut joue un role fondamental 
dans le YH et dans la DT loy . 

Dans un premier temps (si. 10-21), l adepte suit mentalemenl le 
deployment du sneakra a parlir du point central, le Hindu . jusqu'au 
quadrilatere externe, c'esl-a-dire de 1'Energie premiere, la Deesse, unie 
a Siva et rassemblee sur elle-meme en vue de creer, jusqu'au monde 
empirique, en passant par les enceintes ou eta pcs intermedia! res 
successivcs du sneakra. Chacun de ecs cakra constitutes du diagram- 
me esl associe a des energies divinisees, par le jeu desquelles il 
apparait, ainsi qu a des phonemes, lls doivent en outre etre envisages 
par I'adepte comme correspondant aux divisions cosmiques quo sont 
les cinq kata (de sdntyatTta a nivrni, si. 19-21). homologation normale 
puisque le srTcakra est le cosmos meme ll() . 

Le mouvement esl alors inverse (si. 22-36) : a pros avoir enumere 
chacune des energies divines presentes dans les neuf portions constitu- 
lives du sricakra, en allant de I’exlerieur vers I'interieur (si. 22-24), le 
YH indique qu'il faut se representer, recreer en soi el s'assimiler 
(hhdvayet) les neuf cakra en question au niveau des cakra du corps 
subtil, eux aussi au nombre de neuf 111 . Cette bhdvand ost inleressante 
en ce qu elle se poursuit au-dela du Hindu par Yuccdra de huit plans 
sublils du son, dardhacandra a unmand u2 , pour s'achever au plan 
transcendanl ou Tripurasundari esl unie au supreme Siva (.v/. 25). On 
passe done, dans cetle pratique, du plan diagrammatique au plan 
phonique, le son (ou piutot le phonique, car a ce niveau-la aucun son 
perceptible n'existe plus) apparaissant en quelque sorte comme la 


109. Amri, dans la D7. souligne e\ idemment bien plus que 1c YII lui-meme le role de 
la bhavuna. Sue eelle-ci. voir I'ciudc de i’r. Cuenet. « Biumrna el creativile de la 
conscience » panic dans Sumen, XXXIV, fasc, I, 1487. pp. 45-%. Du ineme : « De 
lcffieience psychagogique des mantras el yanlras », in Mantras et diayrammes rituels 
dans HumUmsme, pp. 65-78, 

110 . Notons au passage que ce symbolismc cosmique du sricakra. s'i 1 sc rencontre 
aussi dans les cakra ou mandaia d'autres divinilcs, noiamment des deesses dont le culte 

-■ a 

est deer it dans les lantras, nest pas une earaeteristique constante ni neeessaire des 
diagrammes a usage nine!, dont le symbolismc peut etre d un tout autre ordre. Sur ce 
point, cf. II. Brunni-r. « Mandaia el yantra dans Ic sivaisme agamique : definition, 
description, usage rime! ». in Mantras et diayranvnes rituels dons t hindouistne. pp. II- 

31 . 

111. On pense generalemeni qu il \ a six sept cakra corporets : ec soul les 
« satcakra ». Mais le nombre pent en varier scion les besoins. lei il en lain neuf 
puisqu'ils sont mis en correspondence avec les neuf parties du sricakra. 

112 . t cs elapes sont celles de ramuisscmoiit de la vibration sonorc nasalc depuis 
Yunusvdra. le hindu. jusqu’a unmand , plan de la fusion dans le silence transitional, 
transcend a nl. On les trouve dans le cas dc Yuccdra de la plupart des bTjamantra que 
lei mine le hindu. 
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prolongation subtile du spatial 11 - 1 pour retourner dans I'absolu. qui 
est d‘ailleurs anssi le plan supreme de la Parole : pttravak (si. 36). On 
notera que dans ce passage le VH indique deux fois (si. 10 et 24) que 
la nature essentielle du sricak ra est celle de la kdmakala , e'est-a-dire de 

r r 

1 union de Siva et Sakti {en meme temps qu'un diagramme phonetique 
situe en son centre) : e'est la une notion importante (v. infra, p. 110). 

Cette Parole supreme est a I’origine de toute la manifestation car 
elle la detient archetypalemenl en elle U4 . Aussi bien le sadhaka doit-il 
alors se representer l'energie divine tournee vers la creation limitee 
(kald), faisant (re)apparaitre 1' uni vers avee les quatre plans de la 
Parole, les quatre energies divinisees Ambika, Varna, Jyestha et 
RaudrT, puis les quatre pit ha el les quatre liriga, ainsi que les 
phonemes, tons ees elements etant eux-memes mis en correspondance 
avee quatre points du corps subtil et les quatre modaliles de la 
conscience, jagrat , etc. (si. 37-49). Toutes ces formes sont en outre 
congues comme produites par la srtvidvd (si. 48). Ce trace du sneakra , 
dit le Yll (v/. 50), e'est funivers, la forme du cosmos produite par la 
volonte (ieehd) divine; e'est l'apparaitre formel de la Conscience 
supreme. Ce plan ou nail le cosmos, cette source de funivers ou 
apparait le triple aspect de l'Energie, doit aussi etre vu dans le triangle 
central du sneakra, sous la forme du couple divin de Kamesvara el 
Kamesvari M \ formes anthropomorphes sous lesquelles fadepte ado- 
rera la la loute-puissance divine. « ( 'est sous cette forme, dit le VH 
(si. 55) que se tienl la supreme Splendeur ayant pour corps le sneak ra , 
entouree des vagues fulgurantes de fensemble de ses energies ». 

On a la la plenitude du desir de la Conscience divine qui, on fa vu 
(ci-dessus, p. 5b), pergoit en elle-meme funivers dont elle forme le 
substrat (si. 56). C e desir d’agir, quand il se precise, devient energie 
d’activite (kriyasakn) M< ’, laquelle, dit noire texte (si. 57), est appelee 
mu dr a « car elle rejouit et fait s’ecouler funivers ». Les si. 57-71 vont 
alors decrire dix mudra qui sont autanl d'aspects de cette energie 


I I 3. Peut-ctrc peut-on rappelcr ici que sahda est le de respace itlka.su ): il y a tin 
lien cture spatial et sonore. Icquel est aussi lemporel, car le temps est ne de I'espace 
primordial. Le passage en coniinu du \isue) au verbal, de I'espace au son et au temps, 
est done facilcment concevablc. 

114. La SrTvidya (et parliculiercment la Di) fait sienne la cosmogonie de la Parole du 
Trika. Les elements de depart de cette cosmogonie sont anciens, bien antcricurs aux 
developpcmenls qu'en a don no Abhinavagupta. Sur ceux-ei. voir le 3* dhnika du I A et 
le Paratrimsikavivaranu (qu'a edite et traduit R, (inoli). J'ai etudie ces notions dans 
mes Reeherehes sur la symholitfue cl l'energie i/e la Parole, travail repris dans l ue. The 
Concept of the Wort! in selected Hindu Tantras (Albany. SI N't Press. 1940). 

115. t'e sont, comme on !'a dit, les divinites premieres du dak.sinanmdva, dont relcve 
SrTvidya (ci-dessus. p. 3K). 

lift. On irouve dans le > M la serie habiluelle et le jeu des trois energies de Siva : 
iccha. jnana, kriva. 
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presente dans le sneak ra. La premiere est presen le pari out dans le 
diagramme f v vet pa k a), cependant que ies neuf autres le sonl dans 
chacune de ses neuf parlies constituantes, en allant de Pexterieur vers 
le centre (nous les retrouverons au troisieme chapitre dans la 
sncakrapuja — voir tableau, p. 334). Les mudra sent aussi presentees 
comrae naissant du jeu des energies divines, mais dans une perspective 
centripele : ce sonl des etapes du retour au Centre. Dans la pratique 
rituelle, en effet, les mudra sont des gestes autant que des attitudes 
mystiques marquant des moments du eulte ou de Pascese, done du 
proces d'idenlilieation de l'officiant a la divinile 11 \ Ce detour par ces 
formes relevant de Penergie d'activite acheve, le YH opere un retour 
au point de depart en disant que l’adepte doit sans cesse intensement 
mediter (bhavayet) la splendeur supreme (param tejas) qui est la 
volonte divine, e'est-a-dire la source divine du tout (si. 72). 

Le chapitre se termine (si. 73-86) par deux autres fagons de 
eoncevoir, e'est-a-dire de percevoir dans la meditation (vdsandnia- 
ram) " 8 , le sneakra , en Penvisageant successivement comme divise 
en trois portions, du centre vers Pexterieur, puis comme forme de 
ses neuf parties, de Pexterieur vers le centre, done dans le sens de 
Pemanation puis dans celui de la resorption. 

On voit ainsi que ce chapitre, donl Pexpose peut a premiere lecture 
paraitre assez decousu, est en realite bien structure. Emanation el 
resorption s'y succedent. Le jeu des parties du sneakra lui-meme 
(si. 8-21), puis celui des energies, fait apparaitre la manifestation, 
cependant que la bhavand avec Yuccara de 11RIM, puis le jeu des 
mudra , orientent Padepte dans le sens de la resorption, e'esl-a-dire 
Pacheminent vers le centre, autrement dit vers la delivrance. Avec ces 
differentes fagons d'envisager le sneakra , se l mu vent decrites toutes 
les entites divines et cosmiques qui s'y trouvent, ce qui permet en 
me me temps d'en montrer le dynamisme emanateur ou resorbeur. 
Comme tout cela, en outre, apparait dans Pesprit de Padepte, devant 
les yeux de son esprit, par le moyen de la bhavand , qui conjoint le 
dynamisme propre au sneakra et celui de la conscience de Padepte, 
celui-ci se trouve par la meme achemine vers le salul. 


117. Lc YH (si. 57-71) tie donne dc ccs mudra que la signification metaphysique en 
tant que jeux de renergic d'activite dans la structure cpsmique du sneakra. La Di 
(pp. 75-89) en decrit les formes manuelles, mais en entremelant completement le 
physique-gestuel et le metaphysique. On notcra que le passage de la DT relatif a la 
mudra UnmadinT renvoie implieilemenl (peut-etre), a une pratique sexuelle (el. infra , 
p. 162, note 269). Sur la nature des mudra scion le YH et le I'A. cf. A. Padoi'x, « I lie 
body in tantric ritual : the ease of the mudras ». in T. Goudriaan, cd.. The Sanskrit 
Tradition and Tantrism (Leiden, Brill, 1990). 

118. Sur ccttc expression, voir infra, p. 112. note 77, et passim. (Cf. index at vdsand). 
il s'agit en fait de bhavana. 
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Lc sricakra pose a qui l'etudie un probleme d’ordre historique : 
d’ou vienl, a quand peut remonter, ce diagramme aujourd'hui si 
repandu el que nous trouvons. semble-t-il, des les premiers lexies du 
Traipuradarsana? II ne me parait guere atteste, que je sache, dans de 
plus anciens tantras. ni dans les agamas. Les diagrammes a usage 
proprement ritucl — cakra, yantra, mandala — sont certainement 
anciens : ils sont presents dans les agamas el on peul sans doute en 
faire remonter l'origine aux traces rituels du brahmanisme. II ne parait 
touiei'ois guere possible, pour le moment, de suivre l’histoire de ces 
formes geometriques 119 . 


Deiixieme C 7 1 ap it re 

MANTRAS AM KETA (85 si.) 


Le deuxieme pat ala commence par 1 'enumeration des neuf vidyd — 
des neuf mantras des « Mattresses des cakra » (cakresvarT), deesses 
regenies de chacun des neuf cakra constituant le sricakra (si. 2-4). 
L'adepte doit imposer, par nydsa, ces vidyd sur les neuf centres (akula. 
etc.) de son corps subtil (si. 5-7), puis concentrer sa pensee sur chacun 
d'eux en associanl a chacun une des cakresvarl, dont il faut alors faire 
le culte (pujavet) dans les neuf parties du sricakra (si. 12), ces deites 
n etant d'aillcurs en leur nature essenlielle rien d'autre que Lunique et 
supreme MahatripurasundarT (si. 13). 

Mais le mantrasamketa , c'est-a-dire, dil Amrt (OT, p. 117), fexpose 
du sens secrel (gdddrthapradarsanam) de la srlvidya, consiste essenliel- 
lement a en donner six « sens » (artha). c'est-a-dire six fagons 
differentes d’eti saisir el d’en experimenter par la bhdvand la nature 
intrinseque et la signification cachee. Un tel sens est peu facile a 
exposer et, de fait, certains des sloka 16 a 80 de ce chapitre sont parmi 


I 19. On trouvera un expose des niethodes traditionncllcs pour tracer le .sricakra dans 
[’introduction de la SaundaryalaharT (Adyar, 194S|. pp. 2 sq. Voir aussi N. .1. Boui.ton 
& D. Nicol, « The Geometry of the srivanfra », Religion, vol. 7, 1, 1977. pp. 66-85. 
Di verses indications et la discussion des inethodes de trace utilisecs se trouvent dans la 
these inedile de Madhu Khanna. « The Concept and Liturgy of the Sricakra, based on 
Sivdnanda Trilogy » (Oxford, 1987). 

V. I)., dans son introduction du Saktisamsamatantra Chinnamastakhanda (vol. 
IV, Baroda, (i.t).S., 197H), p. 73, signale V existence de divers sricakra dont certains 
auraient une forme de Siva comme divinite centralc. Lc Saktisaingamatantra ne reticle 
sans doute pas une tradition ancienne puisqu'il daterait de la fin du xvn e siecle. (V. D. 
pense qu’il pourrait avoir ele acheve vers 1650, ibid., p. 8). 

Sur tes mandala du Trika, voir I’ctudc de A, SANDfcRSON, « Mandala » deja citec : des 
mandala se trouvent dans le MVT et le SiddhayocesvarTmata. done dans des lextes 
relativement anciens. 
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les plus obscurs du YH. Lour « eclaircissement » par Amrt n'cst pas 
non plus toujours ires explicite. .le n'ai pu proposer Line lecture et une 
traduction — done un sens de certains de ceux-ci (notammeni pour 
le hhdvdrtha) quo grace aux explications que m'avait donnees a 
Be nares le pandit V. Dviveda. Cette interpretation traditionnelle ne 
satisfera peut-etre pas tout le rnonde. Je n'en ai toutefois pas trouve de 
meilleure. J'ajouterai que le texte de la DT tel que nous Lavons ici n'est 
pas toujours rigoureusement satisfaisant : des incertitudes subs is lent 
parfois, comme je 1 ‘ai dit. 

Le premier des artha esl le hhavartha si 16-25 qui se presente 
comme le sens « litteral » (aksardrtha) de la vidyd. C'est en realite 
I'expose des valeurs symboliques attributes aux syllabes qui la 
composent. Ce « sens », c'est d'abord en quelque sorte la nature 
metne de la srlvidvd. dont les trois parties (appelees hija on kuta) sont 
decrites comme produites par V union de Siva et Sakti el par lejeu de 
trois series de qua ire energies issues de ce couple primordial. Le jeu 
createur du mantra, le « Hot de son expansion », natt de Linteraction 
unifiante (samghatia) 120 du Dieu et de la Deesse. C’est le Hot meme de 
la divinite etemellement vibrante (spandardpinl, si IX) qui fait 
apparaitre I'univers, le conserve en I'animant, puis le resorbe. 
L'adepte doit adorer cette deesse supreme, s' uni r a cette pulsion 
dynamique de la deite, par une technique de bHavana ou les trois 
parties de la snvidyd apparaissent tides a la kundalinl associee au 
« souffle median » (madhyaprana, si 22). L'energie divine animatrice 
du mantra prend iei la forme de la kdniaka/d (si 21-25), diagramme a 
symbolisme phonetique et visuel asse/ mysterieux ou I essence de la 
vidyd est celle aussi de la kundalinl 121 , energie suprC’me nee de 1’union 
de Siva et Sakti. 

Le sampraddyarlha si 26-48 qui serait celui transmis par la 
tradition orale, c'esl-a-dire le savoir secret regu de la bouche du 
maitre, montre en quoi toute {’expansion cosmique est « penetree » 
(vydpta) par la srlvidvd, e'est-a-dire par Siva et Sakti. Le YH indique 
en consequence comment les divers elements phonetiques constituant 
la vidyd « expriment » (sont les vdcaka), evoquent ou denotent, et 
done amenent a Lexistence el impregnent entierement I’univers avec 


120. Sur ce terme. voir infra, p. 165, note 276. 

121 . DT, pp. 130-135, infra, p. 202. note 99. La kamakula sous ect aspect dc phoneme 
(kamakalaksara ) esi un des elements du bJja HRlSI qui (ermine chacune des trois 
parties de la srfvidya. CT. DT, p. 169, nientionnant les trois bindu places au-dessus de la 
kdmakald « qui se trouve a la pointe des trois hi/a tic la vidyd ». Ou DT, pp. 369-70 : « le 
kdnuikahiksara qui se trouve a la pointe des trois hija ». 

Kdtnakaki est l energie de Kama ; celle de Siva desireux de creer; c’est la Deesse unic 
a lui dans cette union creatrice tcelle de Kamesvara et Kamesvari 3 11. 1.52). Voir 
index, ,vr. kdmakald. 
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tout ce qui le constitue : tattva, guna, les trois sortes de sujets 
connaissants (pramatr). les prana cl meme les dieux. La srlvidyd et le 
cosmos dans sa structure et sa vie sont done inseparables, identiques 
meme. Toule cette science, qu'on assimile par la bhavana {si 39). ne 
pent etre acquise que par lintermediaire d’un maitre qualifie et verse 
dans la tradition, d'oii le nom de Variha. 

Le mgarbhdrtha , le « sens interieur », expose en quatre sloka 
seulement si 48-51 , e’est Punile essentielle de Siva, du maitre 

spirituel el du soi du sadhaka , unite sur quoi ee dernier, plein de 
devotion ( bhaktinamra ) I22 . doit fixer son attention {anusamdhdna) et 
qn il saisira et assimilera par la bhavana et grace a la puissance 
benefique du regard de son guru (nirfksana) 122 . 11 s’agit ici de parvenir 
a la fusion dans le Soi supreme par le renoncement a tout attachement 
mondain, par la meditation et la devotion. Cela parait done etre la 
plus renor^ante des voies 124 offertes a Ladepte dans ce chapitre. 

Le kaulikdrtha , le « sens kaulika » (kaula) de la snvidyd est expose 
plus longuement si 51-68 . Ce qui est enseigne, scion le si 51-2. 

e’est « Lunite du cakra , de la divinite, de la vulva, du maitre spirituel 
et du soi [du disciple] ». C'est un bon enseignenient non-dualiste et 
dont I "appellation de kaulika justifierail le point de vue de ceux (V. D., 
par exemple) qui, avec Ksenia raj a d'ailleurs 125 . pen sent que le Kula se 
caracterise entre autres par la conception qu'il a de la supreme 
Conscience (samvit) comme immanente au cosmos. ( Vlais kula est 
aussi defini comme corps et comme cosmos, elements tres presents ici.) 

Le sncakra y est montre comme naissant des phonemes de la vidva. 
comme etant le corps cosmique (vapus) de la Deesse et comme ayant 
la vidva pour nature propre essentielle (il est mantrdtmaka). La Deesse 
est decrite comme presente cosmiquement sous une quintuple forme, 
eel les des Gana (cent-onze devoid). des (iraha (qui sont ici soma. 


122 . Bhakti oi tantrisme, on le voii unc fois dc plus, loin d'etre incompatibles, sc 
renconlrcnt. el pas seulement dans les temples. C'cs deu\ aspects de I'hindouisme sont 
d'ailleurs suns doute nes en milieu renonpant, la bhakti penetrant peut-etre 1c tantrisme 
lorsque cdui-ci. en se brahmanisant. a abandonne les formes les plus extremes de la 
transgression des valcurs hindoues. la jouissance utilisable pour obtenir les pouvoirs 
comme la delivrance n'etant plus des tors que celle d un monde tout impregne de la 
gloire et de la grace divines. Sur cette question, voir L. Dumont, « World renunciation 
in Indian religion ». in Religion, Politics and History in India (Paris La Haye : Mouton, 
1970). 

123. Infra , p. 169, note 291. 

124. Les six artlta , qunique orientes vers 1‘oblemion de la liberation en vie. lie 
peuvenl pas etre assimiles aux quatre upaya tels que les exposent Abhinavagupia on 
Ksemaraja. Jayaratha a ccpendant tente, dans son Vivarana sur le VMT (5.24-33) de 
ramener les uns aux autres. 

125. i f. Pratyabhijnahrdaya. 8 : vmottirnum dtmatattvam iti tdntrikah j visvamavam 
iti kuladvdmndvanisthdh 

m m * d ■ 1 









68 


YOGIN1HRDAYA 


surya, ugni, iccha, jnana el kriydsakti), ties YoginT (en fait des Dak inf 
regentes ties elements de base du corps), et enfin ties Rasi (qui ne sont 
pas ici les signes du zodiaque, mais les dix prana). Ces cinq groupes 
rap pel lent les six « formes » {nip a) de la Deesse enumerees an debut 
du NSA el qu'on retrouvera an troisieme chapitre du YH pour la 
sextuple imposition {sodhdnydsa). avec la meme signification cosmique 
tie presence universelle de la Deesse. 11s sont ici decrits comnie lies aux 
trois parlies et aux quinze phonemes de la srividya qui, elle aussi, esl 
une realite cosmique el non pas une simple formule rituelle. 

Cet aspect cosmique tie la Deesse, eonclut le YH {si. 67-8), qui se 
retrouve dans la vidyd et le cakra , se trouve « tie meme dans le corps 
du mail re et, par la grace de ce dernier, le disciple aussi brillera sous 
cette forme ». 11 s’agit done bien pour ce dernier d'une cosmisation. 
d'une liberation en vie, par assimilation au dynamisme cosmique de la 
divinile. 

Le sarvarahasyartha — si. 69-72 — est le plus secret de tons, dit la 

. .. mm. t m i 

DT 

doute de iacon 


parce qu’il permet d’atteindre le Supreme, de 1 atteindre sans 
e de facon particulierement directe. 11 s’agit en ta.it d une pratique 


de kimdalim-vova 126 . La kandalini . partant du muladhara ou se trouve 

* ■ *• f • -ii 

censement le vdgbhava , la premiere partie de la srividya , monte le long 
de la susumna tel un flol de nectar beatifique, les cinquante phonemes 
Sanskrits de la mdtrka el les trente-huit kald cosmiques. c esl-a-dire 
tome la manifestation sous sa forme subtile, montant avec elle. Tout 
cel a envahit ladepte el, en meme temps, tout 1 univers (puisque 
l’homme initie est homologue au cosmos). On a la une operation 
yogico-tantrique ou la bhavand s'associe au yoga pour aboutir a la 
fusion mystique dans le divin immanent au cosmos. Cette pratique est 
proche de ceile du japa que nous verrons au troisieme chapitre. Des 
pratiques analogues se trouvent dans bien d’autres tantras (par 
exemple dans le NT, chap. 7). 

Vient enfin le mahdtattvartha , le sens relatif a la plus haute Realite 
— si. 73-80 —. Cest apprehender et vivre, realiser mystiquement, 
I'idenlite du soi et de la Realite supreme sans dualite, pure lumiere 
(prakdsa) et felicite, transcendante et immanente a la fois {visvottima- 
visvamayatattva ) puisque saisie « dans le llamboiement de l'essence du 
jeu divin » ( divyakriddrasojjvale ). Cette plongee dans 1 ocean du haut 
savoir (nuihdpidndvnavu) donne non settlement la liberation, mais aussi 
un pouvoir surnaturel, divin (divyasiddhi). Elle est reservee a ceux qui 


126. L’association de la kundalint avec les 50 phonemes sc retrouve dans de 
nombreux lextes (v. Padoux, Rccherches. pp. 107-124, ou Vac. pp. 124-145). Tripura- 
sundan esi parfois assimilee a Para qui. elle-meme. esl une variante de MatrkasarasvatT. 
Sous la forme de Bala, Tripurasundan est adoree sur un diagramme ou figurent les 
50 phonemes (v. Jnanarnavatantra, 3.6-21}. 
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sc consacrent a la pratique du Kula (kauldcdra) el qui, notamment, 
prennent part aux yogimmelami {si. 79) reunissanl des partenaires dcs 
deux sexes. Science secrete, reservee aux plus hauls inilies — les 
« heros » {vTra) — cl ou I on connait I'ivresse di\ine avec la plenitude 
de 1’evei! spirituel. L'enseignement du YH apparait par la tout a fait 
dans la tradition du Kula. La Deesse est vJravanditd , « louec des 
heros » et tout le chapitre deux vise a rendre le sddhaka « mattre du 
cercle des heros » (vfracak res vara, 2.1 et 85), C'ertes. Amrt avait-il 
explique que ces heros sonl ceux qui trioinphenl du monde object if el 
vivent uniquement en Siva (DT. p. 99) ]2 \ mais il n'cst pas sur que le 
YH les voyait seulement ainsi. Dans les tantras, en effet. les vTra sont 
ceux qui s'unissent aux yoginT dans des riles sexuels, ce q if Amrt savail 
evidemmenl et il n est pas du tout certain qu'il en ait exclu I'idee dans 
la DT. Le but essenliel etuit pour lui (et apparemment pour le Yll 
aussi) la fusion en la supreme divinite, la realisation du « .le » divin 
{shahamhhavabhavana , p. 99) ,2S . Ce but, c'est la hhdvcma qui le fait 
alteindre mais peut-etre d autres pratiques aussi. 

Tout eomme le premier chapitre ne decrivait pas le sncakra tel 
qu'il exisle empiriquement, le deuxieme ne donne pas Yuddhara , la 
composition syllabique, de la srfvidya. le mantra de TripurasundarT, ce 
qu'on trouve par contre dans le NSA (1.111-113). 11 ressort seulement 
du texte du YH que la snvu/ya est faite de trois parties nominees kuta 
(« sommet », « groupement » : on les nomme aussi bfja ou pinda, 
precise la DT), dont la premiere est appelee vagbhava. Le nom des deux 
autres kCimardja puis saktibjja ou saktikuia se trouve dans la DT. 

Amrt ne donne pas non plus la formule exacte de la snvidya. Il 
resulle toutefois de ses explications que pour lui ce mantra, de quinze 
aksara. esl : HASAKALA HRIM HASAKAUALA HRTM SAKALA 

I * m 

C'est la forme de la vidya parlbis nominee hadividya 
puisqu’elle commence par la lei t re If A. On dit aussi que c'est celle de 
la tradition {sumtdnd) de Lopamudra ou du hcidimata. Il existe une 
autre formulation traditionnelle de la vidvd , differente en ce que son 
premier kuta est KAEILA HRlM , les deux autres etant les memes. La 
tradition qui I'utilise est appelee kddinuita (puisque son premier 
phoneme est KA). C'esl celle que suit apparemment le VMT/NSA 
(1.94-96 1.11 1-112) quand il donne Yuddhara du premier kuta , qui est 
decrit coniine commenqanl par le phoneme nomme mtuianam , 

jr 

Y « enivrant ». nom habituel de AVI. Sivananda, toutefois, partisan du 


127, Celte mcine definition, empnintee ii la Parapancasika. csi egalemenl dice dans 
la DT. p. S2. dans im contexlc ou. aussi. il esl peut-cire fait indiredemont allusion a une 
pratique sexuclle. 

128. t !'. Index, vv. ahambhava. ahamhhavana, parahambhavana. svattnahanibhavanas . 

M 

ou Sivahambhavana. 
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hfidimaia, interprete ce nom comme etant celui de la leitrc HA. 
Vidyananda, lui, dans fArtharatnavali, ecril : madtmam kvodhlsah, 
krodhJsa etant un des noms habituels de KA. Plus lard, Bhaskararaya 
suivra le kadimata. On a la sans doute deux formes egalemeni 
aneiennes et legitimes de la srjvidyd 12 °, sans qu'on puisse preciser, 
d'ailleurs, en quoi ces deux traditions different, sinon par cel assez 
minime detail phonetique iM) . Une troisieme tradition, nominee kaha- 
dimuia. qui combinerait sans doute les deux precedents, est parfois 
mentionnee dans des ouvrages modernes (A. Avalon en fait etat) ; il 
semble bien s’agir la de quelque chose de recent. 

II faut noter aussi que la srlvidyd est appelee parfois pancadasaksarL 
« a quinze syllabes ». on punvadast. Dans d’autres lextes encore, el le 
est parfois dite sodasdksart, « a seize syllabes » : elle en a seize si on 
lui a joule a la fin un hlja supplementaire (OM, KLIM, DIM. etc.). II 
existe enfin, comme on fa dit (ci-dessus. p. 40). d'aulres series de 
srividvd, de composition el longueur variables U1 , associees a des 

129. Scion Siva nan da (\. ci-dessus. p. 40) scale ccitc iradilion subsislait de son 
temps. Le kadimata devait done s'y ratlacher aussi. 

P. C. Bagchi ( Studies in the Tarttras, Part /. p. 47 > voyail. en 1939. une preuve dc 
Laneicnnetc de ces deux iradilions dans le fail qu'elles etaienl loutes deux connucs du 
Sammohanatantru donl ('inscription dc Sdok-kak-Thom fait renionler Lintroduction 
an Cam bodge au debut du ix c siecle. Mais le Sammohana existant en ms. au Nepal, 
qu avait vu Bagchi. n'est pas le vamatantra de ce nom. Le Jayadrathayamala precise en 
el'tel que le Sammohana (ancicn) conccrnc le eulie de Tumburu. dont il n est jamais 
question dans le ms \u par Bagchi, lequcl debute par un stotra en 1’honneur des dix 
Mahavidya, chose qu'on no Irouve pas dans les tan Iras ou agamas anterieurs a 
Abhinavagupta : je liens ces indications d'A. Sanderson, qui a lu les mss du Juyudratha 
et du Sammohana. Ce dernier ms. en tout cas. repartit geographiquement les traditions 
de hddi ct kadi. 

130. Leur difference consistcrait notamment. scion Sivanunda et Vidyananda, en ce 
que kadimata scrait \akfla et hddi. nixktla, ce qui veut dire que dans un cas le mantra 
pourrait etre prive dc son efficacile par Paction magique dc kitana et non dans I autre. 
Gopinath Kaviraj, dans son introduction du \ IL menlionne cette caracteristique. mais 
sc garde bien de Lexpliciler. 

V. D. pense que les deux traditions se distingueni en ce que le kddisamtuna met 
(‘accent sur le rituel extemc ikarmakd>tdahaiudo bdhyayagapradhtmah). alors que le 
hadimata serait plus iheoriqueet esoterisant (darsaitahahttlo ntarydgapradhdnah). 11 voit 
le hadimata plus tidclc a la tradition cclle du divvasiddhamdnavaugha —; le kadi 
scrait plus novateur el. selon lui. sans doute plus recent ( Tantraydtra, p. 22). 

{Ce qu’ecrivail A. Avalon en 1946. au debut dc Lintroduction du Tantraraja Taiura 

reedilion. Delhi. 1981 — paratt sans justification et sans aucun rapport uvee la 


realile.) 

131. On trouvera une lisle de ces srividyd p. 24 de l edition de la TripuralapinT Up. 
par A. Mahadeva Sastri (Adyar. 1950). ou p. I I de la traduction dc cette oeuvre ( The 
Sdkta Ipanisuds , Adyar, 1967). Des lisles s en trouvent dans divers textes. Ainsi la 
Svacchandapaddhati. de Cidananda. tins. 88137 de la Sarasvatibhavana Library de 
Benares) donne dou/e formes du mfdamantra de Tripurasundari. Voir aussi le 
Vidyarnavatantra, 7 C swisa (en depit de son nom. ce textc est une compilation, 
relativemeni modernc. de diverses sources). 
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formes differentes de la deesse Tripura. II faut noter enfin Fexistence 
d’une mulavidya trisyllabique, AIM KLIM SALIH (ou Ton remarque- 
ra la presence de SAUH, mantra de base de Para dans le Trika). 


Tro isle me Chap lire 
PUJASAMKETA (204 si) 


L'expose du culte occupe plus de la moitie du YH : 294 sloka sur 
375. On remarquera sur ce sujet que, muet sur le trace materiel du 
sneakrtt comme sur la formule exacte de la snvidyd , le YH ne dit pas 
non plus comment il faut se representer Fapparence « physique » de 
Tripurasundarl, a qui s’adresse ce culle et qu’il faudrait en principe 
pouvoir bien « visualiser », puisque le rite decrit est essentiellement 
mental. De Kamesvara et KamesvarT, formes divines directement 
emanees de la Deesse (et de Siva), ne sont mention nes que les 
attributs, qui sont ceux memes de Tripurasundarl (1.52-54). Au 
troisieme chapitre, les dvaranadevata du sneakra sont brievement 
caracterisees, la DT donnant quelques indications com piemen tai res. 
Mais de la Deesse elle-meme le YH dit seulement qu’elle est 
Conscience (samvit), beaute incomparable, supreme felicite, lumi- 
ncuse, infmie : ce sont des attributs metaphysiques, non pas des traits 
d'une apparence corporelle, qu'elle doit pourtant avoir comme toute 
divinite objet d'un culte. Cela repond evidemment a la perspective, 
gnostique et esoterique, du YH. La Deesse, inseparable du supreme 
Siva, est la Realite Supreme, omnipresente, au-dela de toute dualile, 
inconcevable, vivante et active, certes, et presente dans le monde, mais 
au-dela de toute caracteristique sensible. 

Le NSA, texte plus directement rituel, donne par centre, dans son 
premier panda (si. 130-146), une description detaillee de Tripurasun- 
darT telle que Fadepte doit se la representer. Elle y apparait comme de 
couleur rouge telle le soleil levant, seduisante, le front orne d'un mince 
croissant de lune, ayant trois yeux, sa chevelure noire embellie d'un 
diademe de pierres precieuses, portant de larges bracelets d’or, vetue 
de rouge, se tenant sur un lotus rouge et ayant quatre bras dont les 
deux mains superieures tiennent le lien (pdsa) cl le croc (ankusa), les 
deux mferieures, les fleches (band) et Fare ( dhanus ), attributs men- 
tionnes ici seulement a propos de Kamesvara et KamesvarT (1.53, DT. 
p. 69). 

Comme on Fa dit (ci-dessus, p. 5), TripurasundarT est une forme 
aimable, benefique, de la Deesse, associee a Siva (ou a Bhairava qui, 
lui, est un dieu redoutable). Son nom fait tout naturellement penser a 
la triple forteresse des Asuras que Siva detruisit sous sa forme terrible 





72 


YOdlWIRDA \ -1 

* 


de Tripurantaka et il esl de fait que Tripurasundan apparait parfois 
dans Viconographie conime Lepouse de Siva Tripurantaka l32 . Rien de 
tel n’est toutefois dit dans le YU ni dans la 1)1, ou c'esl le caraciere de 
Mere dc diverses triades tic cette deesse qui esl souligne pour expliquer 
son nom 133 . 

En Indc du sud apres le xn e siecle la Deesse independantc. 
dans sa chapelle situee dans la cour d un temple de Siva, pent 
s'appeler Tripurasundan. Ses attribuis sonl a lore habituellement le 
lien et le croc avec la varada el Yabhaya mudra . caracteristiques que 
Pon trouve aussi dans des descriptions donnees par divers manuels 
d'iconographie IU , Dans ees memes temples (ainsi, a Cidambaram). 
des inscriptions sur les architraves des niches sur le soubassement des 
gopuras designent conime Tripurasundan des representations de la 
Deesse sous la forme de MahisasurainardinT. ce qu'on peut interpreter 
conime une erreur, mais aussi (et sans doute plutot) comine un signe 
de plus que Tripurasundan n'est qu’une forme de la Deesse toute- 
puissante et souvent redoutable 135 . 

Mais die est parfois aussi nommee seulement Tripura (NSA (1.12). 
ou Du p. 12, 101), nom qui toutefois designe egalement une des 
formes de GaurT 136 . Ou bien on l’appelle Lalita — ainsi le TRT, ch. 4. 
pour qui la premiere Nitya. au centre du sneakra. est l'Adinitya 
Lalita. alors que pour le NSA, 1.28 137 et pour le YH la premiere des 
seize Nitya est Tripurasundan. Cette derniere se retrouve aussi dans 
une autre serie de divinites feminines, cede des dix Mahavidya, ou die 


132. I! semblc que ce soil le cas Ic plus ttcqueni. notammeni pour les bronzes de 
procession, a partir du x l siecle. dans le sud. C, Sivaram \mi rii I / art de I huie. Paris : 
Mazenod. 1974, pp. 215, 1 IS) signale ainsi un bronze de Cola de Korierirajapuram et 
un auire. Pandya, de Kodumudi. 

133. Cf. DT, pp. 12. 101 , 243. 353. Dans son introduction au NSA. pp. 85-6, V. I). 
domic tonic une serie duplications (nirukta) tiroes de divers textes du nom de 
Tripurasundan applique a la Deesse. 

134. Ainsi unc edition telugu du Maniraratnakara (Bibliothequc de I'Instilut 
Francis, Pondichery). qui est sans doute une version moderne abregee d un ouvrage 
plus ancicn tel que le Mantramahodadhi ou le Manlramahurnava. ou Tripurasundan 
peut avoir le croc et le lien, puis varada el ahhava, ou arc et llcche. Idle y est parlois 
nominee SodasT. 

R “■ 

135. Je dois ees informations (et cedes de la note precedento) a Frangoisc L 1 lernault. 
de I'EFEO. qui a eonsulte pour moi la phototheque de rinsiiiut Franyais dc 
Pondichery. 

136. Cf. T. A. Gorina rH a R \o. Elements of Hindu Iconography, vol. 1 7. p. 361. 

137. srrtu devi median it yarn adau tripur asundarun. 

Le Lalitopakhyana du Brahmandapurana exalte KamaksT, Lalita (TTipurasundarT) 
telle qu elle esl adoree a Kancipuram; mais. pour ee texie, la Deesse supreme est 
Citpara, blanche, Tripura (rouge I elant A para, en avant toutefois Para pour « eieur ». 
done en elant inalgre tout supreme. Cf, S. Sanderson, *< The visualization of the deities 
of the Trika », in A. I'adoux, dir., I. image divine, cufte et meditation tlans i hindmasme 
(Paris. Editions du CNRS. 1990). 
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occupe generalement la troisieme place. Cette serie de dix deesses est 
decrite dans divers lexies ainsi le I'odalatantra ou le Mundamala- 

* « a- 

tantra l3s . TripurasundarT y apparaissant com me SrTvidya, SodasT, 
Lalita, SundarT, BhairavT ou I'ripurabhairavT. Mais le systeme des dix 
Mahavidya, pi ay ant Kali en tele et incluant des deesses com me 
Chinnamasta ou BagalamukhT, semble bien relever dune autre 
tradition que celle de Tripura qui s'v trouve settlement annexee, selon 
une procedure frequente en Inde dans les rapports entre scctes ou 
traditions voisines 139 . 

l out cela etanl, il est certain que TripurasundarT, en tanl que deite 
distincte, n’apparait pas bien clairemetit : c'est une forme un peu 
flottante de la Deesse. donl les noms et les aspects {mudrii, ayudha ) 
varient autour du meme theme de deite belle, liee a la Parole ou au 
savoir, ainsi qu a I’amour ou erotisme. Generalement favorable, 
bicnveillante, die pent cependant aussi avoir des aspects redoutables, 
dans la mesure ou elle se confond avec d'autres formes de la Deesse, 
notamment Para para et A para, deites d'origine Kapalika. Mais a 
I'interieur de ce que nous pouvons considerer comme sa tradition 
propre, le Traipuradarsana, dont nous avons essaye plus haul de 
preciser quelqucs traits, elle se montre par contre plus nettemenl en ce 
qu'elle est la deesse dont le diagramme et le mantra sont le sneakra cl 
la snvidya, figure toutefois qu'une etude plus approfondie des textes 
permettrait cerlainement de mieux cerner; encore que dans le 
foisonnement d'une litteraiure abondante, repartie sur des siecles, 
difficile a da ter comme a localiser, et ou les emprunts (de deites. de 
conceptions theologiques ou de pratiques rituelles) sont constants, ees 
precisions sciont sans doute peu aisees a apporter 14(1 , 


& 

1 38. Edite dans Tantrasuntgruha. purl // & /// (« Yogalantragrantharnala ». vol. 4 et 
6 , Varanasi, 1970 ct 1979). 

139. Gopinath K wiraj (Tantrik Sahitya, pp. 29-39) traite des dix Mahavidya. dont 

a 6 

TripurasundarT. qui I nomtne SrTvidya ou SodasT. II a un point de vue tres 
« syneretique » sur ces questions, qui devraient etre Iraitees de fa yon plus rigoureuse 
avec. notamment, un examen attentif des mantras des diverses deites. 

A cet egard. on notera que le mantra de TripurabhiiiravT est (selon le Jhanarnavatan- 
tra) IfSRAlAf-IfSKLRIM-HSRAl //, formule visiblement construite a partir de A!\l- 
Kl iM-SAUH, mulamamni de BalatripurasundarT. t’e mantra est parfois appele lui 
aussi srmdvti et eonsidere comme la forme abregee. synthetique les bijdksara des 
trois kuta de la srividya aux quinze phonemes, 

Le fait, enlin. quo fun de ees trois hija soil .S.4T //, e‘est-a-dire le hrdoyobjja . eclui dc 
la deesse Para dans le Trika. pent etre pris comme un signe des liens existant entre la 
SrTvidya et le Trika : ee n'est pas par hasard qu'Amrt, eommentateur du YU. se place 
tlans la mouvan.ee intcllecluelle de !a Pralyabhijna (et par la du I rika). 

I es dix Mahavidya sont parfois appelees Nitva. ees dix Mitya n'etanl evidentiticnl pas 
les memes que les seize Nitya du NS A el du YH. 

140. ("est ee que s'elTorce, avec quelque sucecs. de faire A. Sanderson, notamment 
dans !'etude eilee ci-dessus. note 137. 
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Quoiqu'il en soil de ce probleme (qui est celui tie 1’elude de toute 

tradition tantrique hindoue), disons du moins el en attendant mieux 

que I'unite de la tradition de Tripurasundari telle qu'on la veil dans 

les quelques textes dont nous avons fait usage unite qui ressort de 

l’appellation de SrTvidya qu'on lui applique — lient avanl tout aux 

deux elements que sent le sneakra et la snvidyd (on du moins a 

1’emploi de ces deux tenues pour designer le diagramme et le 

mulamantra de la Deesse) lesquels en organisent par leur structure et 

en caracterisent le culte et les autres rites, avee les developpements 

speculates qui les accompagnenl. La SrTvidya relevant du daksinam- 

nCiya du Kula, elle est en outre caracterisee par des pratiques el 

surtout une terminologie venant du Kula. Ces speculations, dans le 

cas du YH ct plus encore de la DT, sent, coniine nous Favons dit, 

marquee plus specialement par des notions venues du Trika et de la 

Pratyabhijna, avec tout ce que ces ecoles. surtout a partir de 

Ksemaraja, ont pu apporter d’idealisme non dualiste. La Deesse, ici, 

est avant tout Conscience, satnvii, done au-dela de toute forme. II est 

■ 

d'ailleurs permis de penser que le fait que Finstrument essentiel du 
culte de 1 ripurasundan soit (avec la snvidyd) le srlcakra est une des 
raisons du ties petit nombre d'images existantes de Tripurasundan : 
elle est « representee » dans le culte par son diagramme (au demeu- 
rant le plus souvent trace avec des poudres pour la seule duree de ce 
rile), plutot que par line murti ou autre bimba , trace symbolique a 
quoi s'ajoute la forme imaginee par Lofficiant comme presente, telle 
que la decrivent les Ecritures, au centre du sneak ret. 

Quant a la pfija decrite dans le iroisieme chapitre du YH, on notera 
d'abord que celui-ci concerne lui aussi un sainketa : la commune 
presence de Siva et de la Deesse. Par le culte, Ladepte doit voir cl 
realiser mystiquemenl, eprouver en lui-meme, la coincidence dynami- 
que de Siva et Sakti qui anime le cosmos. La bhdvand, l'intense 
meditation creatrice de cette non-dualite esl presque aussi essentielle 
dans le cas du culte que pour le diagramme ou le mantra qui soul 
d'ailleurs Fun et Fautre les moyens du culte, le srlcakra en etant le 
support materiel et mental, ou se repartit la snvidyd. Comme le tenne 
de samketa applique au culte Find ique, ce qui est essentiel, e'est la 
presence de Tripurasundari inseparable dc Siva, parce qu'on Fadore el 
qu’on s’y identifie 141 . Les parlies du culte que le YH decrit de la lagon 


141. Ce peut elre id I'oceasion 4e faire remarquer la contradiction inherente 
apparcmmeni ;i la puja tantrique ou. apres s'elre identifie a la deite (et s’etre rendu 
hommage et tant que tell lei : iitma-puja), 1" officiant l'adore comme si il n'etait plus la 
deite eMe-meme. Sans doute esl-ce I'etTet de la coalescence, dans cette puja. a partir d un 
certain moment, de deux traditions : I'une d’identificalion (eventuellcmcnl par posses¬ 
sion) a la divinite. 1'autrc d adoration de eelle-ci. de bhakti. Si bhakli ct tantrisme sc 
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la plus detaillee sont d'abord celle ou la Deesse sous ses diverses 
formes esi installee (on pin tot instil lee) dans le corps el L esprit de 
Pofficianl par les nul.su (si. 8-85), puis celle oil ce dernier adore la 
Deesse avec ses avaranadevatd , avec les identifications a la date que 
cela suppose : la sruakrapujd (si. 109-168) el enlin le japa qui est en 
realile une hhavana menant a la fusion en la supreme Conscience 
(si. 169-189). 

La pilja ici prescrite esi un rite pi ive. C’est celle que fadepte 
accompli! pour lui-meme (atmarthorn) et pour laquelle, hors des 
offrandes et des instruments rituels, rien d'aLitre n'est necessaire que le 
sneakra (trace sur un emplacement purifie et conforme aux regies). 
Elle ne suppose aucune image materielle. Ce n'est pas un culte public 
du temple. Pour fadepte inilie dans le kauhlcaru , a qui il est reserve 
(sk 195), ce culte est en principe quotidien et obligatoire (nitya). 
Certains elements doivent cependant etre accomplis a eertaines dates 
ou occasions, ils sont alors naimittika. Sy ajoutent des rites kdmya 141 . 
Mais, comme je le notais precedemmenl, le YH n'est pas un manuel 
de culte une paddhati. Les rites a accomplir n'y sont pas enumeres 
tous, ni (sauf pour les nydsa) decrits avec precision. Le NSA, dans un 
esprit different, n'etail pas non pi us un texte de rituel. Comme ce 
culte. toutefois, a ete abondamment pratique au cours des siecles (et il 
Lest encore), les paddhati de toutes sortes ne manquent pas. Sans 
parler de tous les manuels qu'on peut trouver aujourd'hui a aehcler. 
des paddhati . d'anciennete variable, se trouvent nombreuses, en 
manuscrits, dans les bibliotheques de Linde et d'ailleurs (au Nepal 
notamment). La Samketapaddhati (SP), si souvent citee par Amrt 
devait en etre une et sans doute iinportante. Elle semble perdue. 
D'autres subsistent. En premier lieu, historiquement parlant. il 
faudrait citer le Subhagodaya et la Subhagodayavasana de Sivananda, 
decrivant les rites et surtout donnant les mantras a utiliser. Ces deux 
ouvrages ayanl ete edites par V. D. en appendtee a son edition du 
NSA, on peut facilement s y reporter 14 L La JnanadTpavimarsinT, de 


rencontrem, coincident mcme. une certaine contradiction outre les deux ne laissc pas de 
subsister nu moins pour 1’observatcur exterieur. 

142. Fist naimittika tc culte des Yogini (X7. 191-2. voir rexplication do la DT, p. 379. 

1 o eulte des quinze Nitya sur les lignes du triangle interieur du srieakra (si. 112-3) 

doit. lui. ctre tail scion les l itos optionnols (kdmyakarmani). culte repris en fin de pujd 
t v/. 166-7), C ela peut s'expliquer par le fait que ces Nitya doivent donner a I’ofticiant 
des pouvoirs surnaturcls (les huit mahusuidhi, vasJkamna. etc.) servant a aceomplir 
eertaines actions rnagiques, done a atleindre un resultat desire (kdmya). II est 
interessant. quant au sens de la piijd prescrite par le V i 1. dc noter qu'ainsi le culte nitya 
esi en quelque sortc cncadrc entre deux eultes kdmya cf. plus has. p. 84, 

143. Ils ont avec le Saubhaeyahrdn\astotra du memo auteur servi de base a la 

these lie Madlui Khanna, The Concept and Liturgy of the sneakra, based on Sivammda's 
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Vidyananda. oeuvre encore inedite l44 . semhle. dans ses vingt-deux 
chapitres, donner une description assez complete de la nitydpujd de 
1 ripurasundarT l4! \ Plus recents et ires detail les sont le Nityotsava 
(date de 1775) et le Parasuramakalpasutra (commente par Ramesvara 
en 1831). Ce dernier surtout est riche en details el en references a des 
lextes parfois pen conn us. Je me refererai partois a 1 un (Nil) comme 
a I'autre (PRKS) dans les notes des pages qui suivenl. Quand on 
compare ces diverses paddhati , on constate que la sncakrapiljd a ete en 
s’amplifiant au cours des ages : le rituel prolifere aussi bien que le 
yoga et les dhywui. C’est une tendance du tantrisme. En meme temps, 
des elements sont empruntes a d'autres traditions, si bien qu a la 
periode moderne on finit par etre assez loin tie la tradition « cachcmi- 
rientie » originale (ee trait apparalt nettement dans le Setubandha tie 
Bhaskararaya). 

w r .f. 

Pour en revenir au YH. seuls les points du culte juges essentiels du 
point de vue de leur interpretation esolerique sont traites : ceux dont 
la portee metaphysique est la plus importame et t>u grace auxquels 
Padcpte officiant parviendra. avec faide de la hhdvand, a 1 implosion 
de sa conscience, de son moi. dans ('essence divine. Le YH souligne a 
foccasion des principaux moments du culte la deification realisee ou 
l'union mystique a atleindre, points qu'Amrl explicate el accentue tout 
au long de la Di. 

La pujet est placee des Pabord par le YH dans la perspective de 
Peternelle manifestation du divin et d une sorte d adoration perpetuel- 
le de la Deesse (<7. 2) : au sens le plus haul, le culte ne cesse jamais. II 
a d ailleurs trois formes : supreme, supreme non supreme et non 
supreme, dont la supreme, para. (si. 4-7) tfest en fait pas un culte a 
proprement parler, mais une meditation intense de la forme subtile de 
la Parole {nada) dont le sddhaka suit en lui-meme, par la bhdvand , le 
mouvement ascensionnel. Totalement absorbe dans cette experience, il 
realise meditativement sa complete non-dualile d'avec le supreme Siva 
(paramasivadvaitabhdvand) dans sa plenitude cosmique. C est la 
condition du « Je » absolu (purmViamhhiiva. p. 229) qui se maniteste 
comme la «jaillissantc irradiation » de la Conscience supreme qu'est 
la Deesse. II v a la un depassement total de la realite empirique. Mais, 


Trilogy, citee ci-dessus. note IIV. Madhu Khanna y donne une edition critique ct une 
traduction anglaise Je ces trois textes. Ce travail, tres complel. illustre dc photographies 
cn couleurs, de diagrammes et dessins, est actuellement la meitleurc etude descriptive 
qu’on puisse trouver dtt culte de Tripurasundari. 

144. V. ii). en prepare unc edition. 

145. II cn est de meme de la Svacehandapaddhati dc Cidananda (ms. Benares), qui 
decrirait aussi bien la nitvapuja que les rites noirniuiku ct kiiiuyti. (. idananda cite Amrl 
parmi les maitres dc sa tradition : il se place quatre generations apres lui. 
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dit le YH (si 3), Bhairava lui-meme accomplit aussi sans cesse le culte 
non-supreme celui qui sera decril ici. Le YH souligne ainsi le fait 
que meme Paction rituelle humaine a une dimension d'eternite car elle 
cst toute tournee vers le depassement de la condition de Phomme. Ce 
passage de Paction humaine d adoration a la transcendance est. an 
demeurant, ce que realise la paraparapuja , le culte supreme non 
supreme, puisque, pour parter comme Amrt (p. 223), celui-ci place 
Paction rituelle sur un plan ou elle n’est plus que contemplation de la 
non-dualite. 

C’’est done la deuxieme sorte de puja, celle dite non supreme 
(aparci), que decril le pujdscunkela , si. X a 200. En voici les etapes. dont 
la succession est conforrne a Pordre el a la structure habituels du culte 
tantrique, dont elle rep rend la pi u part des elements en en conservant 
les etapes et les points essenliels 146 : 

1) Qualre series d'impositions (nydsa) servant a purifier et deifier 
Pofficiant (si. 8-89); 

2) Construction du trone (dsana) de la Deesse et offrande du bait 
aux YoginT (si. 90). Ici doit norma lenient se placer un « sacrifice 
interieur » (antarytigci) ou « culte du soi » ( atmapuja ): le YH ne le 
mentionne pas, mais la DT (p. 273) le fait; 

3) Destruction des obstacles, vighnabheilu (si. 92-93); 

4) Survapiijd : culte an Soled et au Feu (si. 94-95); 

5) Trace du sneakra sur lequel se fera le culte (si. 95-97); 

6) Offrande de Varghya commun, etc., dans un diagramme parti- 
culier, pujd a Yasancy aux pit ha et aux kata du feu. du soleil et de 
la [une (si. 98-101), libation aux DakinT (si. 102); 

7) Confection de Varghya special et offrande de cel arghya a 
Bhairava et aux maitres spirituels (gurupankti) (si. 103-104); 

8) Oblation interieure 147 : homa (si. 105-108); 

9) snenkrapujd ; adoration de la Deesse el de ses avaranculevuta (avec 
offrande des upacara tantriques). en allant de Pexterieur vers le 
centre du diagramme (si. 109-167). C'est la partie centrale du 
culte. ou la divinite est accueillie et adoree et que termine 
Poffrande de la « latnpe de kula » : kuladfpa (si. 168); 

10) japa (si 169-188); 

11) « satisfaction » tarpuna — des defies du cakra (si 1 


146. La pujii tantrique a ete decriic par S. Gupta dans S. Gupta. D. J. IIoi ns & 
T. Got ijriaan, Hindu Tanirism (1 eiden : Brill. 1V79). Le culte qu elle decrit cst base sur 
les enseigncmetiis du Parasuramakalpasfitra. lequel decrit le culte de diverses divinites. 

147. Dans I'ordrc babituel du riUiel (dans le pwascanma. etc.), le homa vient a la I'tn. 

apres le japa : Amrl (DT, pp. precise clairemcnt qu'il s'agil ici d une oblation 

pleniere interne (antarapunulhini). 
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12) p«/V7 particuliere, a certaines dates, aux YoginT du cakra (si 191 


13) Consommation du reste de I'offrande (si 198); 

‘ final offert a Batuka et Ksetrapala (si. 198). 


Au sujet de ce eulte on de certains de ses aspects, on peut I'aire les 
observations suivantes : 


NYASA 


C'cst le rile dont fexpose tient le plus de place : 81 si ok a (si. 8-89), 
c'est-a-dire les 2 5 C environ du chapitre, y sont consacres, ce qui 
tendrait a montrer qu'une importance speciale y est attachee. De fait, 
on ne peut accueillir et adorer la divinite si Ton n'est pas soi-meme pur 
et meme deifie. (Test ce qu'exprime l'adage relatif a la puja tantrique : 
node vo devatrt area yet, « celui qui n'est pas |devenu] dieu ne doit pas 
faire le culle d'une deitc ». Or le nydsa, en plagant sur le corps de 
fofficiant les diverses formes de l energie divine, realise cette transfor¬ 
mation. On verra ici combien par la quadruple serie d impositions 
prescrites ce processus de deification et de cosmisation peul etre 
complel et systematique 148 . 

La premiere serie d’impositions si. 8-40 — est le sodhdmdsa, 
fimposition de six aspects ou formes cosmiques (rupa) de la Deesse. 
C"est apparemment, pour le YH, le plus important des nydsa : il rend 
invincible, celui qui le reqoit « doit etre revere par tous car il est 
[desormais] lui-meme le supreme Seigneur » (si. 12). ('elie preemi¬ 
nence tient peut-etre a ce que la conception de TripurasundarT comme 
avant une sextuple nature est cssentielle a la tradition de Tripura telle 
du moins qu'on la trouve dans le VMT NSA 14< \ l.e premier sloka du 
NS A n'est-il pas en effet : 

ganesagrahanak sa trayog inlrdsTrup if uni / 
devtm mantramavTm tmumi matrkam 


I4S. Bien d'autres nydsa que ceu\ presents dans ce chapitre sont possibles. Voir sur 
ce sujei mon etude : « C ontributions a l elude du mamrasdslra. II : nydsa », BRIRO, 
LXVII. 1980. pp. 59-102. 

149. 11 ex isle d'autres sortes de sextuple nydsa dans d'autres textes. (T. infra, p. 2~4. 
note 34. 

On peut souligner au passage Ic role des series de six dans diverses traditions 
tantriques : les six rupa de la Deesse, les divers sodhdnydsa. les six cakra du corps subtil. 

f jr 

les six anga de Siva, les six ad/mm. les six art ha, les six actions magiqties, etc. Six a est 
par inis decrit comme ayanl six coulcurs < Lingapurana) : voir I . Got driaan, Stdyd 
Divine and tinman, pp. 205 sq. 
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Dans la mesure ou le sodhanydsa transmel a Ladepte la sextuple 
nature de la Deesse, le fait coincider avec la multiplicite cosmique. on 
congoit qu'il soil considcre comme fondamental et qu'il figure en 
bonne place dans les ouv rages rituels anciens on recents de la tradition 
de Tripura (ou sa place et son role exacts restent loutefois encore a 
verifier et preciser) l5 °. 

La deuxieme serie de nxasa — si. 41-68 est celle du srwakra , 

#* 

C 'est (imposition sur le corps de Lofficiant des neuf parties constituti- 
ves du cakra , puis des devoid demeurant dans chacune de ces parties. 
Elle se fait en allant de la portion externe du srwakra vers son centre 
el on remarquera que les emplacements du corps ou elle s’applique 
vont aussi des plus « exterieurs >> (bras, mains, epaules, pieds...) vers 
son centre, le coeur. La troisieme serie — si. 69-79 — depositions est 
aussi celle du srwakra . ou plus exactemenl des divinites qui y resident, 
mais faite en commengant par la Deesse (placee sur la tete de 
I'adepte), pour finir avec les Siddhi Anima, etc. : nmladexyddikam 
nydsam animantatn pimar nyaset {si. 69). La aussi, on observe une 
certaine congruence entre la structure du srwakra et les points 
d imposition qui vont de la tele aux pieds : c'est logique el sans 
doute cela doit-il rendre plus facile a I’adepte de ressentir la presence 
en lui ou sur lui du cakra , avec la Deesse elle-meme au niveau de son 
coeur ou sur sa tete. d’ou les dvaranadevatd rayonnent et se repandent 
en quelque sorte sur tout son corps jusqu'a ses extremites. 

Le premier des deux srlcakranydsa est qualifie de purificateur du 
corps, puis de tres secret : on ne lui attribue pas. semble-t-il, la meme 
preeminence qu'au sodhanydsa. Peut-eire cela est-il du a ce qu’il sert a 
placer sur le corps de Lofficiant, avec le cakra (qui est le terrain ou se 
— avirbhdvahhumi — Lexpansion cosmique de la Deesse), tous 



les niveaux de la manifestation, de Siva a la terre, comme le dit la DT 
(p. 244), alors que le sodhanydsa impose les formes memes de la 
Deesse? 

A la fin du srlcakranydsa , I’adepte doit se representer lui-meme 
comme inseparable du Soi supreme {svdbhedena vkintayei) si. 81. 
La DT, id (p. 268). precise que le processus meditatif createur 
(hhdvand ). apres avoir fait percevoir comme identiques le cakra et le 
corps de cel adepte, fera realiser a celui-ci qu'il n'est pas different de la 
Deesse. 

La quatrieme partie du « quadruple nydsa » si. 81-86 — est 
formee de huit impositions successives. II y a d'abord celle de 
purification des mains {ka r as add // in vdsa). Les mains accomplissant les 
actions necessaires aux rites et transmettant Tin flux divin doivent elre 
particulierement pures et impregnees de la divinite, Ce rite — ou celui 


ISO. II no so trouve en effet pas dans unites les paddhati dc Tripumsundari. 
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de sakallkarcma , qui a le me me effet mais qui se fait sur tout le corps 
en commengant par les mains est ires important dans le rituel 
siva'ite 151 . En deuxieme lieu, vient Fimposition de la sn vidvd : 
vid veiny dsa (si. 82); puis une autre karasuddhi suivie de l'imposition du 
trone ( dsananyd sa) , de celle des six any a de Siva, de eelle des cinquante 
Rudra. Srlkantha, etc., et de celle d' « Agni. etc. ». avec diverses 
divinites ; il s’agit la en fait d'un nydsa complexe de diverses entiles 
qui jouent un role important dans le pantheon et les pratiques du 
YH l52 . En dernier lieu, on I'ait sur tout le corps de tritattvanyasa 
{si. 85-86) : le rite se termine ainsi par une imposition generate 
(vydpakanydsa), separement puis ensemble, de ces trois tattva qui 
symbolisenl la totalile de la realite divine et cosmique que fadeple 
regoit done en lui une lois tie plus. Ce nydsa se fail, nolons-le, avec les 
trois parties de la srTvidyd (puis avec la vidvd toute entiere) qui, elle 
aussi. symbolise la Deesse dans sa plenitude com me dans son 
expansion cosmique. 

A ce rile s ajoute (si. 86) une libation (samtarpana) a la Deesse 
« dont la matiere est celle de nectars de lune el de feu » (saumul- 
gneyamriadravyaih). Le YH ne decrit pas ces substances oblatoires. 
mais pour la I)T (p. 273) celle libation consiste en une « aspersion » 
(piavana) formee par un double mouvemenl, montrant et descendant, 
de la kundalinl , lie a Tenoned des phonemes HA et SA anacka (done // 
et S), ces deux kundalinl , de feu et de nectar, s unissant el fusionnant 
« en prenant le double aspect de yoni et de lingo, le nectar s'ecoulant 
vers le haul et vers le has ». Le passage est obscur. On pent se 
demander s'il y a la seulement usage d'un symbolisme sexuel, jamais 
entierement absent quand il s’agil de kwuktlml\ ou s’i! y a une allusion 
a une pratique sexuelle analogue a celle decrile dans le 2d 1 ’ chapitre du 
TA 15 L 

Le sddhaka . puritie et deifie l54 , est des lors pret a accomplir le culte. 


151. Voir la SSP, vol. 1, appendice 

152. Cf. infra, pp, 306-307, note. 

15.'. (.1, infra . p. 309. note. Pour le TA, on pourra se reporter a I'ouvrasie de 
I • Silburk, La Kimdalint. L Energie des profondeurs (Paris : Les Deux Oceans, 1983). 
l es phonemes Ha et Su ont aussi un symbolisme sexuel. el. Rcchcfchcs, pp. 227-8 et 
248-9. ou Vac. pp. 301-03. 

IM. On aura remarque 1c grand nombre de nydsa presents et le fait que chacun 
d‘eu\ ou presque est eense a lui seul purifier et/ou deifier I'adepte. Pourquoi lies tors les 
multiplier? C’cst l:i une question qui so pose d une maniere generate pour tout le rituel 
tiintrique. ou s aceumulenl des rites qui, vus de I'exlerieur. paraissent tout a Jail 
redonda nts. 

I ertes, la multiplication des rites existait deja dans le brahmanisme. lei, pour les 
impositions, elle s'explique sans doute avant tout par la neeessite de placer sur I’officiant 

iiuis les aspects les plus tlixers (et parlois redondants) tie la deite et de son expansion 
cosmique. 
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Autres rites 


Divers rites (les n° s 2a 8 dc la liste de la page 77) restent encore a 
executer avant que ee culte ne commence. Comnie on le noiail alors, il 
doit y avoir, bien que le YH ne le disc pas, une puja mentale, 
interieure, que l’officiant se fait a lui-meme (atmapuja) en tant que son 
soi, son atman , est identifie par les impositions a la divinite. C'est la 
un moment important et caracteristique du culte tantrique. 

11 n'est pas necessaire de purler ici des autres rites 155 . 

II faut par centre attirer 1'attention sur les si. 105-108 prescrivant 
une oblation {homo) dans !e « feu du desir » {kdnulgni), car ils 
montrent a quel point le culte prescrit par le YH est avant tout de 
caractere mental, interiorise, pris dans sa dimension metaphysique et 
esoterique. (Le commentaire detaille d’Amrtananda, pp. 294-301, sur 
ces sloka , ou il cite plusieurs fois le VBh., est egalement ires 
interessant.) L'oblation a faire, en effet, — au cours de laquelle le 
sddhaka absorbe de l’alcool (pp. 299-300) est en realile une 

procedure meditative. C est le sacrifice mental qu’il fait dc la diversite 
objective du monde dans le « leu » de la lumiere de la Conscience 

Mais on peut sc demander aussi si un rile garde son effet au-dela du moment ou il csl 
accompli : il place I’acteur dans une situation qu’il cree (e'est la un trail dc tout rite), 
mais peut-etre pas dc faqon durable. D’ou la neccssite d'ajoutcr encore quelque chose a 
cc qui vient d'etre fait. 

L'accumulation, en outre, agil par sa masse. Dans la perspective indienne dc Taction, 
la repetition ne peut que creer des sums kora qui engendreront dcs vasanu et par la 
ameneront la transformation dc I’actcur par Tel let des actcs. 

On pourrait ajoutcr, si on voit les choses sous l'anglc dc lefficacite symbolique, que 
celle-ci ne fonctionne que si Ton y croit el que la repetition augmente la croyancc, la I'oi 
dans Tcfficacile dc Pacte el Tattcntc-desir d’en voir I'effct qui, dc cc fail, a plus dc 
chances d’apparaitre. 

155. Peut-etrc peut-on, a propos dc ccttc destruction dcs obstacles ( viglmabhedaka). 
faire remarquer au passage la crainte quasi-obsessionnelle dcs « obstacles », c’esl-a-dirc 
dcs dangers, entraves ou impurctes dc loutes sortes pouvant gener Ic dcroulement du 
rituel. qui caracterise ccttc sorte dc culte : un nombre considerable dc rites, dans lc 
riluel sivaitc, est consacre a proteger contrc eux I’olficiant et, surtout, le lieu ou se I ail 
Taction rituel lc. On sc reportera sur ce point a la SP, ou les exeitiplcs abondent. 

Cost lc metric esprit qu'on trouve dans la defense cpnstantc dc la purctc du brahmane 
centre tout cc qui, dans Ic monde. la menace. On remarquera enfin quo cc monde 
exterieur ou sc trouve 1'impur, Ic danger. Ic dcsordre est aussi, d un autre point dc vuc, 
celui de Tau-dela divin des formes, de la source non-structuree de loutc realite et on 
rejoint la Iambi valence du divin et par la niciiic la possibilite d y attcindre par la 
transgression ou le depassement des normes, qui est un dcs trails iniportants du 
tantrisme. 

Sur ccttc « dimension of necessary but threatening disorder » du monde hindou, cl. 
les observations dc D. Shl i man. « Idealism and Dissent in South Indian Hinduism ». 
in ElSl nstadt et ah. Orthodoxy, Heterodoxy and Dissent in India (Berlin : Moulon, 
| u 
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divine : il doil voir en esprit tout le cosmos se resorher dans sa source. 
C'esi en meme temps un exercice spirituel d'interiorisalion. les sens de 
I ad epic se delournant de rexterieur pour s’orienter interieuremenl 
vers le niveau transmental {unmant) ou se dissout Pobjectivite aussi 
bien que la subjectivity |M ’. II y a d’ailleurs en meme temps une 
oblation materiel le ou rofficiant verse Yarghya special et Palcool tout 
en murmurant des mantras (d'oti la mention, assez obscure, du 
irollement des planchettes — les arani - des mantras) : DT, p. 299. 
L’adepte ne s’en dent toutefois pas a ee retour a Pinteriorite : celle-ci 
— sa conscience ■ est identique a eelle de la Deesse. ('online cette 
derniere done, elle se repand. par le moyen des sens, vers rexterieur. 
Mais en tanl qu’unie a la divinite, son mouvement est celui meme du 
diagramme cosmique (auquel Y officiant a etc identifie par les imposi¬ 
tions et qu'il a. de plus, devant lui pendant qu’il opere). II est ainsi 
totalement identifie a la fulguration cosmique de la Deesse sous les 
especes du sricakra. e'est-a-dire aussi de tout Y uni vers. 


SR 1C A K RAPLJ A 


Cette pujci n'est pas le eulte du sricakra : e'est le eulte, fait sur le 
sricakra , des divinites qui y demeurent, c'est-a-dire de Tripurasundari 
et des deites qui Pentourent eoncentriquement (dvaranadcvata). A pres 
un eulte aux dieux gardiens de la porte ou de I'espace rituel {dvarapala 
ou ksetrapala ). Ganesa et Batuka, et a d'autres divinites, et I'invoca- 
tion de la Deesse au centre du diagramme, avec un hommage aux 
Nitya qui I’entourent, ee eulte se deroule en allant du earre formant 
Penceinte externe au centre le Hindu ou baindavacakra oii se 
trouve la Deesse. A ee moment la, point ultime du rile, (ripurasun- 
darT est adoree dans tout le sricakra . ee qui est normal puisqu'elle 
I’emplit tout entier du rayonnement de son dynamisme, qu'il est sa 
forme cosmique. 

Ainsi, rofficiant, apres une station a la « porte », va 
invoquer la succession des maitres spirituels (gurupatikii) 
d eux qu il tient l’initiation et le pouvoir d’accomplir les rites; puis il 
invoque la Deesse puisque pour I’adorer, il faut d'abord qu'elie soil 
la 157 — deux actes preliminaires, done. Mais on nolera qu'il fait la 
aussi un eulte aux Nitya, ee qui est interessant ear ces deites, 
« reflets » directs de la Deesse. qui est la premiere d’entre dies l5H , soul 


tu centre 
car c 


156. On trouve une conception analogue de I’oblation dans le 4‘ ahnika du 1 A (4. 
232-3, vol. 3, pp. 257-X). 

Is?. Le rite d 'avahana est un preliniinaire de mute puja. Cf. SIM. 

158. Voir DT, p. 308. notes 230 et 231. 
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les mailresse des pouvoirs surnalurels (siddhi). Si on considere aussi 
qu'elles sont de nouveau adorees a la fin do la sneakrapujd (si. 166- 
168) el qu'il y a une Siddhi, a la (bis deesse et pouvoir magi que, dans 
chacune des parties du diagramme (qui portent loutes un nom 
evoquant un pouvoir ou un bienfait lie an eulte qu on fait dans cede 
partie) et qu entin ees cakra sont peuples de YoginT, deesses maitresses 
des pouvoirs surnaturels, on en concluera que robtenlion de tels 
pouvoirs est sans dome une des principals raisons d’etre de eette 
pujd. Certes, dans chacun de ces cakra. I'adepte verra, avec le eulte. 
disparaitre symboliquement certains liens qui I'enehainent au monde 
el se purifier son corps et son esprit l5v : il s'achemine avec le rite vers 
la delivrance par affranchissement de sa condition limitee et fusion en 
la supreme deite. Mais ce qu'i! cherche est la delivrance en vie. la 
jTvawnukti tantrique, qui affranchit du monde tout en donnant de le 
dominer par la possession des pouvoirs memes de la divinite. t 'est la 
une chose qu’il tie faut pas perdre de vue si on veut bien comprendrc 
l'esprit, tantrique. de foperation rituelle decrite dans le YN. 

II n'v a pas lieu de passer en revue id le eulte dans chacune des neuf 
parties du sricakra. Le tableau de la page 334 en presente les traits 
principaux et la DT (avec nos notes) eclaire le sens de certains passages 
pen clairs du YH et explique les details el surtout la signification 
metaphysique el la portee spirituelle des rites a accomplir. II peut 
par contre etre iuteressant d’embrasser ce eulte d'un regard d'ensem- 
ble qui en fasse ressortir forientation genera le en meme temps que le 
mouvement : celui qu'accomplit l'officiant qui, en adoranl les divinites 
du cakra suit, on joue symboliquement, un cheminement vers la 
jTvanmuk ti. 

De ce point de vue, on remarquera que. sauf pour deux des cakra. 
la pujd est decrite par le YH comme un eulte « exterieur » (babya) fait 
aux divinites du cakra. avec I enonce de mantras et avec les olTrandes 
habituelles (sarvopuedraih). La DT precise (p. 242) que ce eulte doit, 
dans chaque cakra. toujours suivre le meme ordre : d’abord aux 
avaranadevatd Siddhi M>0 , Mudra, huit sortes de YoginT, defies du 
triangle interieur , puis a la deesse regente du cakra (cakresvarT). 
enfin a la Siddhi. lout cela se fait avec le dhydna de ces deites, 
comportant (surtout selon la DT) la meditation visualisante non 
seulement de leur apparence mais aussi et plus encore de leur place et 
de leur role cosmiques. Dans deux cas, la pujd suppose, en plus de ces 


159. Purification pourtant en prineipe deja aequise, pourrait-on penser. avec les 
nvdsa. mais on le rejoue cependant; cf. ci-dessus. note 154. 

160. Les huit Siddlii da quadrilatere exterieur, qui sont d'abord honorees ensemble 
comme dxarutuulevata du b/nlgrha a\ ant de I‘etre separement dans chacun des aulres 
cakra du sricakra. 
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riles d'hommage, une pratique de kundalml-yoga : pour le cakra a 
qua tor/e el pour eelui a huil angles, au debut done du deuxieme el du 
troisieme groupe de trois cakra du srlcakra (qui en comprend iieuf, 
soil trois f'ois Irois) 1(,i . e'est-a-dire a deux moments importants du 
culte. 

Celui-ci peut ainsi apparaitre coniine suivant une progression 

organique slructuree, ponctuee par ces deux temps forts niedilatifs, de 

1’exterieur au centre du diagramme, du monde ordinaire a la supreme 

divinite. I! amenerait le sadhaka de la « porte » du cakra a la Deesse 

par un mouvement au cours duquel. apres Pent res symbolique dans le 

diagramme et un premier hommage aux divinites les plus exterieures. 

tout en adorant les dvaranadcvald, eet adeple purilierait ses mains puis 

ses « souffles » (dans les deux lotus), ferait alors monter sa kundalini 

■ -■ 

et s'absorberait ainsi dans I'energie eosmique corporelle. kulasakti 
( cakra a quatorze angles). II mediterait ensuite la forme subtile du son 
avec un itccdra s'elevant dans le corps du muladhara a Ydjndcakra 
(premier cakra a dix angles); puis, en suivani mentalement le 
mouvement eosmique de la kundalini, il s'absorberait en sa propre 
essence (svunipdvesa) (si. I4X). lj ui est, precise la DT (p. 339, cello 
meme de Siva ceci dans le deuxieme cakra a dix angles. Alors. la 
kundalini montant de nouveau en 1 ui. avec immobilisation des 

f‘ * 

« souffles» dans le eoeur, il realiserait le soi de la Conscience 
(cidiitman. I>1, p. 343 dans le cakra a huit angles), d'ou le culte. a ce 
moment, des divinites destruclrices du samsdra. II arrive alors (dans le 
triangle central) au cercle le plus clove des divinites qui entourent la 
Deesse et qui incarnenl le feu destructeur du monde {samvartdgni), 
done le retour a la source divine de 1’univers. Enfin, le culte atteignant 
le centre le Hindu « dont la nature est cello du supreme brahman ». 
parabrahmdtmaka il adorera MahatripurasundarT dans tout le 
srlcakra car die est a la i'ois transcendante et immanente — avec la 
liberte qui est celle du libere-vivant possesseur de tons les pouvoirs de 
la divinite (pouvoirs dont fimportance so trouve rappelee par la pujd a 
Kamesvara et KamesvarT dans le triangle et. a la fin de la sneakrapujd , 
par le culte aux Nitva 162 . 


161. Le YU. 1. 73-78 el la l)t. p. 93. expliquent celle structure iriadique du sricakra 
(cf. infra, p. 172. note 301). 

162. On ne sail rail trop souligner Piinportanec lies pouvoirs suriiaturcls non 
seulement dans I'hindouisine tantrique (qui se caraeterise notamment par leur 
recherche), mais plus gcnerulemcnt dans la pensee indienne. Le desir de puissance, do 
domination du monde. est present en hide des les origines. Les pouvoirs v font 
organiquement panic de ce que procure 1'asecse, qui est domination de I’energie. La 
connaissance aussi donne la puissance. Le depassement de la condition humainc 
ordinaire s'aecompagne de pouvoirs exceptinnncls telle se reconnait a leur presence). I t 
cela n'est pas neccssairement incompatible avec la recherche de la lelicile plus 











INTRODUCTION 


85 


11 n'est pas impossible qu'en resumant ainsi cette piijd j’en force un 
pen le sens. II est cependant perm is de penser que seule une vue 
d'ensemble de cette sorte, seule une perception du culte com me un 
tout structure el oriente, avec ses etapes logiques et ses temps forts 
menant du pourtour du diagramme au centre, c'est-a-dire du monde 
empirique a travers le cosmos jusqu'au divin, de I'homme a la Deesse 
avec, au lerme, I’adepte (ainsi que le cosmos) resorbe dans la divinite 
par identification a son jeu divin, pent rendre le culte comprehensible 
a celui qui le pratique, c’est-a-dire faire qu it soit pour lui, non pas une 
suite arbitrage d'actes sans lien entre eux. mais une experience 
existentielle lotale en tant que cheminement coherent vers I’Absollu 
par identification au jeu cosmique de la divinite — ce qui justifierail la 
fagon dont on vient de 1'interpreter lM . 

Le YH qui des l'abord {si. 111. cf. DT, p. 303) avail decril la Deesse 
comine pleine d une joie causee par I'alcool, precise au si. 167, que les 
offrandes du culte a faire aux devoid comportent de I’alcool, et des 
morceaux de viande : corn me le dit Am it « tout cela est clair ». C est 
bien de la piijd tantrique, « non-vegetarienne ». qu'il s'agit ici. Cela ne 
lui retire evident mcnt rien de sa porlec mystique et metaphysique. Le 
meme passage en effet prescrit l'offrande a TripurasundarT de la 
« lampe de Kula » (kuladTpa) « resplendissante exterieurement et 
interieurement. brillanl de sa propre lumiere » {si. 168), ce qui de 
toute evidence ne designe pas une simple lampe. C’est. coniine !e dit hi 
DT (p. 347) l’offrande mentale (avec celle, physique, d une lumiere) du 
« dvnamisme de la Conscience brillant dans 1c lotus du occur ». hlle 

v r 

consiste en effet en une plongee meditative de Ladepte dans sa propre 
conscience interiorisee en tant quouverte a I'experience tulgurante de 
LAbsolu. L’aspect interieur, spirituel, du rite y reste done au premier 
plan. 

Cette fagon d'envisager le culte comme une pratique spirituelle va se 
retrouver encore, el de fag on frappante, dans la portion suivante de la 
piijd, le jap a. 


quintessenciee du satniuiht yogique, dc I’unioti mystique et de la liberation des 
renaissances. Le boudhisme el encore! marque unc position dilTerente, en ses 
debuts. Pour la tradition hindouc, seule une exegese moderne et moralisatrice a pu 
eonlesler ce fait d'evidence. 

On trouvera des observations interessantes sur cette question, par exeniple, dans 
t'elude de Corrado Pknsa. « On the purification concept in Indian tradition, with 
special regard to Yoga », East utui West. \l\, 1969. pp. l l )4-22S. 

163. f 'est la un point dont j'avais parle, a la suite d'exposes sur ce culte. ;i Oxford, en 
19X3, a\ cc \ lex is Sanderson. La fagon tlont je resume ici la sru akriipuja doit bcaucoup 
a ses suggestions. 
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I-C japa, en effet, si] est present a In place qu’il doit nortualement 

occupei dans le cufte, n est pas une simple repetition murmuree de la 

snvidya. C est une bhavana — un exercice spirituel complexe _ 

mettant en jeu un certain nombre de representations visuelles liees au 

cent role du prana et au mou Yemeni de la kundalinl Ici encore, les 

explications de la DT — avec les notes des pages 375 a 391 de ce livre 

et le tableau qui les accompagne doivent permettre de comprendre 

comment se presentent les diverses etapes de cette pratique, sur 

laquelle je peux done me borner pour le moment a quelques 

indications seulement, destinees surtout a en souligner la portee 
spirituel le lf>+ . 

Ce japa comprend quatre pratiques successives : 

\) japa des trois parties de la snvidya (sL 169-173); 

2) japa (c est-a-dire bhavana) de la sextuple vacuite; 

3) japa (e est-a-dire bhavana) des cinq modalites de la conscience; 

4) japa (e’est-a-dire bhavana) des sept « egalisations » {si. 181-183). 

Le tableau de la page 37b tail ressortir la structure et le mouvement 
du premier japa qui consiste, pour Padepte, a voir en esprit les trois 
parties {kuta) de la snvidya ainsi que les neuf parties constitutives du 
.s7 Rakia com me presents, etages dans les neut cakra de son corps 
subtil, puis a se representer la montee de cakra en cakra de la forme 
subtile du son (ndda) prolongeant le bija HRIM qui termine chacun 
des tiois k ufa (ce ndda , ce sont les huit k ala ardh acan dr a , etc., jusqu'a 
unniand ). Ccla se fait cn meme temps que la kundalinT s'eleve du 
midddhdra au cceur, puis au front et jusqu’au dvddasdnta ou les ndda 
associes des trois HRL\1 , atteignant 1'etape finale d'unmanu, disparais- 
sent dans le silence de LAbsolu transcendant. Ce japa est done une 
pratique de kundalint-yogs. par quoi I’adepte evoquera intensement el 
4.li>nc vivra la presence en lui, etagee le long de la susunmd , des neuf 
parlies du sricakra (du carre, dans le lotus inferieur, au bindu, dans 
Yajnacakra) avec la presence simullanement etagee des kuta et surtout 
des tiois HRIM de la snvidya . Par eet exercice, il s integre done une 
lois de plus ces deux formes symboliques de la Deesse dont les 

IM. J ai ctudie ce japa dans « Un japa tantrique : YoginThrdaya, III. 170-190 » in 
luninc amt Taoist Studies in Honor of R. A. Stein (Bruxelles : Institui Beige des Hautes 
riudes Chi noises, 1981). pp. 141-154. J’y avals toutefois suivi linterpretation de 
Bhaskararaya telle notamment qu it l a resumee dans le Varivasvarahasya. Le tableau 
du japa qu on y trouvera differe done un pen de celui donne ici. 

lfi>. CT. YH, I. 29-34. DT, pp. 44-51; puis YH, HI. 171. pp. 359-62. 
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difterents elements sont en outre traverses, comme par un courant 
ascensionnel, par la montee de plus en plus subtile du nada de ces trois 
HRlM s mouvement a quoi adhere son esprit (qui d'ailleurs le erec par 
la hhdvana) et qui, finalement. avec ce « son » a quoi il s'identifie. se 
fond en unmand. dans 1'Absolu, source du son comme de V uni vers, au 
niveau du cakva situe au-dessus de la tele, le dvddasdnta. 

La hhdvana des six vides (sunyasatkam), qui vieni ensuite, ne 
s’appuie que sur I'enonce de HRlM : ses trois phonemes (H R I), le 
» f ^ ^ 1^ 111 l kaia jusqu’a unmana , soil dou/e points dont six 

sont choisis comme correspondant a ces vides (voir le tableau p. 382). 
Ces derniers apparaissent, dans celte meditation, comme etant des 
plans de plus en plus hauls et subtils de la conscience, tout en ayant 
cependant une forme visible, puisqu'on les compare aux lunules de la 
queue du paon. De tait, les kald tie Hindu a unmand sont toujours 
decrites comme ayant une forme particuliere 16e , qui en est le symbole 
et peut servir de point de depart a la meditation laquelle, toutefois. 
porte dans un cas comme celui-ci non sur des elements visuels, mais 
sur des modalites de plus en plus subtiles (d'ailleurs entierement 
inaudibles “’") et evanescentes jusqu'a en disparaitre totalement de la 
« vibration » sonore, le ndda. La stance du VBh que la DT cite a ce 
propos (p. 364) decrit precisemenl une fixation de Lattention sur les 
sons au-dela desquels — done dans le silence ou its finissent par se 
resorber on s'identifie « a la forme divine du quintuple firmament 
interieur ». L'evocation ici n est plus visuelle. On est en effel dans le 
domaine de 1'invisible. puisqu'il s’agit du centre le plus interieur de 
Tin term rite. « la vacuite etheree (woman) de la Conscience indif- 
ferenciee » U ' H . 

Les deux derniers japa sont plus dilficiles a comprendre et done a 
resumer. Je laisse au lecteur le soin de s\ retrouver dans le texle 

«r 

(a/. 176-188) et dans la DT qtii tente de feclairer et qui ne sont pas 
ineomprehensibles. Brievement cependant, on peut indiquer ici que le 
japa des cinq modalites de la conscience (jdgraf, etc.) est, coniine le 
precedent, lie ;i Yuccara de la snvidya ; plus precisement, a celui des 
phonemes de sa troisieme partie, le saktihtja . avec les kald jusqu'a 
unniand, qui sont mis en correspondance avec ces modalites. Elle vise 
apparemment a faire revivre et experimenter interieurement a 1'adepte 
ces cinq modalites (c'est-a-diie ces cinq formes de la conscience 
apprehendant le monde ou detoume de lui par retour a l'interiorite), 
pendant qu'il enonce la mvidyd — e’est-a-dire qu'il suit en lui-meme. 


166* Voir les references, note precedence. 

167. Sur la nature de ces kaia et leur « duree »* ef. Yll. I. 26-34 ct OT, pp. 41-52, 

168. Je eile ici le commeniaire de Lilian Silburn sur la stance 41 du VBh. Voir son 
edition de ce texte (Paris: de Boccard, 1961), p. 91. 
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par la bhdvana , le mouvement propre animant la vibration phonique 
subtile dies kola de cette vidya. (est une fa^on de faire ressentir ti 
I'adepte qu'il pent aller avec cette vidya de la conscience ordinaire du 
nionde a la pure conscience « transcendant parole et pensee ». 

Le japa des sept r isuva (ou visuvat) est plus long car il se compose de 
sept pratiques suceessives. 11 est aussi plus obscur a certains egards 
que les precedents, notamment pa i ce qu'il n’est pas facile de voir 
exactement ce que sont ces « egalisalions » ou points d’equilibre des 
« souffles » qtt'on nomine visuva La D7, si on la lit avec attention, 
apporte quelque lumiere. Comme j'ai resume tous ces japa dans 
Particle cite note 164 . j'y renvoie le lecteur. II suffit de dire ici que dans 
ce cas-ci encore il s'agit pour I'adepte, grace a la bhdvana lice a 
Pen once de la snvidyd associe lui-meme au mouvement ascensionnel 
du prana dans le corps subtil, done a la kundaliny de parvenir 
tinalemenl, par le recueillenient, au-dela meme du point le plus elevc 
de Yuccara. a un niveau ou la conscience se fond dans le silence de 
PAbsolu tiidifferencie ri ’. C'est P « etape supreme » ( param sthdnani ), 
e’est-a-dire le « supreme Siva, beaule supreme, objel du supreme 
amour, supreme febrile », comme dil Amrl — dont on notera au 
passage cette description tonic sivafle (el non pas sakla) de PAbsolu. 

On remarquera aussi combien toutes ces bhdvana du japa, tout en 
visant a la fusion mystique de la conscience de I'adepte dans la 
divinite, reslent toujours liees au plan corporel par Penonce mantrique 
qui est lui-meme inseparable du prana. Certes, ce dernier releve plus 
du corps subtil que du corps physique, mais il anime celui-ci. L'ascese 
lantrique, on le voil encore a cette occasion, n est jamais negatrice du 
corps. Fdlc en utilise, au con Ira ire. a ses fins la structure, les forces et 
les pulsions. Elle est fidele en cela. a sa fa von. a la vieille tradition du 
yoga, discipline somato-psychique 171 . 

Quant a I'importance reconnue a ce qui releve de ce monde, dans 
des textes comme le YH, il taut aussi preter attention aux demiers 
sioka de ce troisieme chapitre. Que promet en effet 1c YH, 3, 188-K4 
au sage qui a accompli les pratiques rituelles et spirituelles du eulte 


169. Sur ce lerme. cf. infra, p. 3S5, note 318, ou jc renvoie en particulier aux pages 
que M I1,L ' It. Brunner a consacrees aux visum dans !c vol. 3 de son edition de la St* 
(pp. 358 sq.). 

170. La bhdvana du prdnavisuva, le premier, par exetnplc ( si. 181-2). esi itcn prochc 
du japa des trois parties de la srTvidyd que nous venous de voir. Les aulres n on different 
pas considcrablement, etanl tous lies ;i la bhdvana des kald de HRj\1. 

171. On pounail dire aussi : fidele a la tradition vedique. L’AV. (XI. 8. 32) disail en 
eflet du corps : « Cclui qui connau Lliomme pense : cela est brahman, car tons les dieux 
y habitent comnic le hetail dans une etable », Le tantrisme rva fail que renforeer cette 
attitude. Ainsi Saraha. au Bengale, au \i‘ sieclc : « Ici meme (dans le corps) sont les 
lieux sucres, les pi (ha el les upapitha. Nulle part je n'ai vu de lieu de pclcrinagc ou de 
felieite comparable ;i mon corps ». 
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jusqu'a se fondre en la divinity? La rapide acquisition de tous les 
pouvoirs surnaturels dans loute leur perfection. Apres cela, apres line 
offrande du japa a la Deesse. action rituelle symbolisant 1 abandon tic 
soi-meme el de tout ce qu’on a fait au cours du rite a la divinite, apres 
aussi des offrances tantriques a toutes les deites du diagramme, le Y II 
enjoint de faire a certaines dates favorables un culte special a 
640 millions de Yogini censees se tenir sur le pourlour du sncakra. C'e 
culte ne pent guere avoir pour raison d'etre qite de se rendre 
favorables ces deites « ires puissantes », done tres dangereuses — ou 
ires utiles si on capte leur bienveillance : on revient ainsi — si tant est 
qu'on Tail jamais quilte au niveau de la quete des pouvoirs 
surnaturels el de la domination « magique » du nionde 

Pour le culte quotidien, Lofficiant qui doit tester toujours lidele a 
la pratique du Kula, kmdaedraparah sada . le terminera par une 
derniere offrande d aleool a la Deesse et a son maitre, offrande doni il 
absorbera ensuite le reste. rile qui est presenle comnie un symbole de 
plus de l union avec la Deesse. Tel est aussi. scion la 1)1, le sens a 
donner au halt qui est alors offert a Ksetrapala el Batuka ri . 

« Sans ccsse buvant, rejetant et devorant, agissant de lui-meme 
selon sa volonte, meditant l'unite de l'objeciivite et le fipseite, 
[Ladepte] demeurera dans le bonheur », dit le YH, 3.199-200. Cel 
enonce merite d'etre rapporte parce qu'il resume tres bien I'attitude de 
l'initie tantrique parvenu a la liberation en \ ie tel qu'on le voit deertt 
dans divers textes et par exemple dans le VBh ou le I A. 11 est libre, 
agissant a sa guise, affranchi de toutes les contrainles dn monde. 
Identifte a la divinite, il participe a son mouvement alternativement 
createur et destructeur du cosmos. Depassant toutes les dualites, il 
realise mystiquement par la hhavana l'unite transcendante tin sujet et 
du monde qu'il saisit comnie reposant tous deux dans la Conscience 
supreme a qui il est lui-meme identifie. Or, commentant ce passage, 
Amri (p. 386) cite une stance du VBh indiquant que Y identification a 
la supreme Fclicile. e'est-a-dire a la divinite. pent se produire a partir 
de Leuphorie causee par la nourriture et la boisson : la delivrance des 
renaissances s'oblient a partir du monde, par les movens du monde. 
pour fmalement le transcender tout en le dominant. C'est la toujours 
ee vers quoi lend I'unitie tantrique et ce qu'il doit atteindre. 
(PADOUX 50) 


172. J'ccris magique parec qu'on esi id dans un domainc du sumaturel qu'il est 
commode d appeler magique. Mais le champ magic|ue (si lani esi qu il exisle coniine id) 
ne se distingue pas id du religieux. 

177. bah que la LIT, pp. 385*6. deem comme un exercice de visualisation de la fusion 
en Siva par immobilisation des prana. 
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Adoration des m ait res et de la Deesse dans le baindavacakra 

(ulte des Nitya dans le triangle (I12cd-I13). 

('idle des Siddhi (115) . 

( idle et dhyana des Prakatayoginl. BrahmT. etc., el des Siddhi pre- 

sentes dans le Trailokyamohanacakra (I16cd-I23) . 

(Ili \ ana el eulte dans le lotus a seize petales des GuptayoginT, Kania- 
karsana, etc., el dans le lotus a huil petales, des GuplatarayoginT 
Anahgaktisuma. etc., et autres deites du cakra (126cd-135ab). . 

( idle dans le cakra a quatorze angles aux Santpradayayogim, avec 
leur dhyana , etc. (135cd-142ab)..... 

( ulte dans le cakra a dix angles exlerne des KulakaulikayoginI etc 
(142cd-147ab). 

( ulte dans le deuxieme cakra a dix angles des Nigarbhayogim, Sar- 
vajna, etc. (147-151). 

( ulte des RahasyayoginT VasinT, etc., dans le cakra a huil angles 
(152-156ab). 

( ulte dans le triangle central des pithadevatd Kamesvari, etc (156ed- 
162). 

" “ * 1 * * * ■ * * * * * ■ ■ * + * ■ m -a ■ « * t ■- a - - - 

( ulte de Mahatripurasundari dans le baindavacakra (163-I66ab) 

( ulte des treize deesses Nityaklinna, etc., entourant la Deesse (166cd- 


■ 4 fc 


I * * ■ * 


Offrandcs terrninales de la srlcakrapujd , ofTrande du kuladipa et 
preparation du japa (167cd-l68). 

japa (169-189). 

® * # ♦ 1 a* -* n <■ ■ a I- (. w IB 

japa des trois hut a de la snvidya (169cd-173) 
japa avec hhavand de la sextuple vacuite (174-176ab) 

japa avec hhavand des cinq avast ha (176cd-18 lab). 

japa avec hhavand des sept visuva ( 18 lcd-188ab) . 

I nut du japa scion les temps d'enonciation et offrande de ce japa 
a la Deesse (188cd-189)... 

tarpana (190)... 

Jours ou tuire la cakrapdjd des YoginT; les soixante-quatre crores 
de YoginT. Comment en faire le eulte. (I9lcd-197ab). 

Regies generates relatives a cette doctrine, rcservee aux adeptes du 
kuldcdra (I95-I98ab).. 

Offrande du hah a Bhairava-Ksetrapfda et a Batuka (198cd-199ab) 

hhavand non dualiste dc ladepte (199ed-200ab) 

Necessite de garder I'enseigneinent secret (20l-203ab) 

Fruit de cette pratique. Conclusion (203-205) 
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Premier cm a purl 


('akvasamketa 


Ganapa et Batuka 1 . cos deux [dieux] que le monde venere, dont 
Punivers chante la louange. dont la nature est de proteger, qui 
accordent a qui se consacre au japa 2 de jouir de la proximite 
[divine] 3 , se tenant pres du disque [divin 4 , ces dieux] dont le regard 
fulgure com me le soleil, la June el le feu et qui sont toute vert u. 
puissent-ils n'avoir envers moi d’autre pensee que de protection ! 1 / 

[D abord] triomphe la Lumiere 5 ties lumieres, eternelle. insurpassa- 
bte, eelle que le soleil n'illumine pas, ni la lune nt le feu. //2// 


1. Batuka une lormc enfantine de Bhairava (Balabhairava). Sur Batuka- (on 
Vatuka-)Bhairava, cl, T. Rao, Elements oj Hindu Iconography, \ol. 2. pp. 177 sq, 
Batuka apparait cssenliellement eomme un ksetrupala , ee qui convicnt a une forme tic 
Bhairava. (On le rctrouvera plus loin (YU, 3.19b et !)i. p. 385) assoc ic a Bhairava 
Ksetrupala. 

L'invocalion milialc a Ganesa cl Batuka se rencontre dans divers lextes de earactere 

i ■ 

tantrique sans doutc specialement dansceux se ratlachant au Kula —qui prescrivent 
qu'on leur offre un culle ou une offrantlc (auisi ici. 3.198, ou Agni Pur. eh. 143. relatil 
au culte de Kubjika). 11s sont ausst invoques dans la Saniketapaddhati commc it 
apparait des deux stances citees dans la t)i, p. 301. Abhinavagupla les invoque au debut 
tie son Dchasthadevatacakrastotra oil il les associe aux souffles prana et apdna (ce que 
ferait aussi Ic Kramasadhhava). J., dans son eommentaire aci TA, 1.6 (vol. 1, p. 23). 
precise quon les invoque paree qu'ils sont, scion ce qu'enseigne le Kula, les deux tils de 
la Dcesse. 

A Ganesa et Batuka s'ujoute parlbis Ksetrupala (et memo Surya). Cl", par exemple un 
ms, nepalais reproduit dans Rawson, The Art of Tantra (Londres, 1973), pi. 14. 

2. Sur le japa, voir plus loin, 3 e chapitrc. noiammciit les si. 169 sq. 

3. sdmlpya : voisinage. proximite. imimitc. fait d'etre proche ou en presence de 
quelqu'un. Dans la doctrine de Madhva, sdmtpyamukti est le deuxieme des quatre 
niveaux du saint. Pareille theoric n'existc pas. ce sent hie. dans le sivaisme. sdmlpya serait 
done employe au sens general de proximite du divin. 

4. rathdnyc : to terme designe le sneakra puisque Ganesa et Batuka en gardent la 
porle : ils doivent ctre adores sur eelle-ci au debut du culte (el. YH, 3.109, p. 301). I "est 
en ec sens qu its « sc tiennent pres dc ce disque [divin] ». 

r 

5. Dans la tradition sivaite non dualisic a qui sc rattachenl le YH et la DT, Siva est 
hahitucllcment dccrit eomme prakusa. lumiere. 1 umiere-conscience plus exactement, car 
il Cugit d une lumiere sans limiic qui esi Conscience absolue, existant lumineusement 
par elle-meme. Mais Siva est inseparable de 1'encrgie, qui est vimarsa . prise de 
conscience de la Conscience par elle-meme. par quoi die esi vie ct liberie. C'eci fait que, 
dans un tel systeme, la realite absolue n'est pas immobile, inerte, mais vivante, animee. 
vibrantc [spanda), libre (svdtantra). conception dillercnte de cede du Vedanta sahkarien, 
cf. infra , note 15. Le terme vimarsa. loutefois, ne se rencontre, sauf erreur, ni dans le 
Y It ni dans le NSA. 
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L'energie supreme de ce Mai Ire universel, la prise de conscience 6 , 
elle seule, unique, fulgure sous la forme de tout ce qui existe de noms 
et de choses. //3// 

C'es deux fprincipes], naissant commc questions et reponses avec 
le processus de la [Parole] Voyante, etc., acconiplissent [alors] la 
descente [sur terre] du Tantra dans le desir de repandre partout 
leur grace. j/4/j 

Les choses supremes et non supremes auxquelles le Vamakesvara- 
tantra ne faisait quallusion. on s'efforce main tenant de les reveler 
dans le YoginThrdaya. ffS/j 

Un niortel ne connait rien, veritablement, du cccirr d‘une femme. 
Qui done des lors, sans [I'aide de] Siva, pourrait connait re le Cocur de 
la Yoginl 7 1/611 

Le tresor interieur des divins Agama. que nul autre n’a ouvert, 
je le devoile ici pour que le sens le plus haut s en soil saisi par les 
sages, jjl/j 

C’et ensemble de pratiques" diverses. reunissant des sens multiples, 
[moi], Amrtananda, je I'explique comme Lordonnent les deux Bienfai- 
sants l0 . 1/811 

J'ai acquis cette connaissance venue scion le eours de la transmis¬ 
sion traditionnelle depuis Siva jusqu’a [mon] mailre spirituel, connais¬ 
sance inaccessible hors de cette tradition. 1/9/1 

Autrement, comment, dans le samsara sans commencement, n au- 
rait-elle pas deja ete expliquee? N’y avait-il pas, en effet, de savants? 
Ou manquait-on de raisons [pour le faire] 11 ? 10 7 

lei, en verite, Ic Seigneur dont le corps est lumiere ( prakasamurti ), le 
supreme Siva, setant divise lui-meme par sa parlie de prise de 
conscience 12 , en s’engageant dans le processus lies [plans de la 


6. vimarsa : cl. note precedentc. 

7. tantravatara : la << descente ». I'appariiion en cc monde. du tantra, a partir tie la 
divinite qui le proferc. On iroutc cola au debut de la pluparl tics texles dc cc genre. 

K. mahartha : le sens le plus haul, done 1c plus secret et inaccessible peut-etre y 
a-i-il la unc allusion au systemc Mahartha, e'est-a-dirc ait Krama, mais je ne le 
crois ptts, 

9. sanik eta : sur ce mot, cf. supra , introduction, p. 60 el infra , p. 164. note 52 

^ . ■ f % ■ r " * 

10. Siva, e’est-a-dire Siva et Sakli. parfois nominee Siva, cl'. I>T. p. 15. 

11. V. !>.. dans son edition, interverlit les stances 9 el 10 et il cm tend des lors anyatha 
tin si. (pour lui) 9 commc sc referant a I’ordre divin rcyu par Amrt cl fautc duquel les 
sages qui I'avaient precede n'avaicnt pas pu expliquer le Yll : je ne crois pas 
indispensable de suivre V. D. stir ce point ct conserve done 1'ordre des si. dc 1'cdition 
precedentc et de plusieurs manuscrits. 

12. vinuirsamsena : il ne s'atiil pas de la totalite dc la Conscience divine, qui cst 
indivisc, mais d une prise de conscience cn quclquc st>rie panic!Ic. Siva se divisant en 
Celle tpti pose les questions ct Celui qui y repond, permettant ainsi au tantra 
d'apparaitre. 
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pose une question [i 





par tes 


Parole] u , la Voyante, etc., 
mots] : 

La Dkkssh dit : 

m 

Sru/cvv uvdca 


C'est-a-dire que Moi, Siva lui-meme, m’engageant dans [ce proces¬ 
sus] jusqu'a Pitta lee, je suis, par ma partie de conscience active 
(vimarsamseiui), celui qui questionne. [Cette question est anrtoncee 
sous la forme : « La Deesse] dit », a la derniere personne du singulier 
du parfait 14 . [L'usage de ee] temps du passe s'explique par le caractere 
eterncl de ce qui sera dit. Cela n'est pas d’aujourd'hui, puisque cela 
n'est pas sou mis an temps. [La forme verbale employee design e en 
outre un propos] dont personne n’a ele temoin parce qu’il est 
inaccessible aux sens. [L'emploi de Pexpression :j « Bhaifava rcpon- 
dit » s'explique de la meme lagon. [II lain done I’enlendre coniine :] 
Moi-meme, le supreme Siva dont la nature est lumiere {prakasatma- 
ku ), voulant re pa nd re ma grace sur P uni vers el in’engageant [pour 
cela] dans le processus des [qmitre plans de la Parole :] la Supreme, la 
Voyante, la Moyenne et PEtalee, m'etant fait questionneur par ma 
portion de prise de conscience l5 . puis donneur de reponse par ma 
partie de lumiere je fais deseendre [en ce monde] ie Tantra : voila ce 


13. Siva manifeste le lanira comme il le fait de 1'univers (niais a plus forte raison 
puisqu'il s'agit d une revelation parlee) en faisant apparaitre les etuis ou plans successifs 
tic In Parole, a partir du niveau supreme, de la Voyante {pasyantT) jusqu'a I'Etalec 
( vaikharT). niveau ou les homines peuvent rceevoir et percevoir le VH. C’est ee 
qu’explique le paragraphe suivani. Sur les plans de la Parole, voir mes Recherches . 
chap. iv. ou Vac, id. 

14. Le parfait (lif), temps narratif courant, ne s’emploic en principc que pour 
rapporter des fails cloignos dont le sujet n a pas etc temoin {par a ‘ksa). II a ainsi « 
place dans les recits important*. de caractere legendaire ou solennel » (Kinoi . 
(iramnuiire Sanskrit?. § 337). Cost en consequence le temps utilise dans les tantras ou 
agamas pour rapporter le dialogue de deux divinites. eon versa t ion eternelle el invisible 
aux hoinmes, communication qui se deroule hors du temps, au sein de la divinite, meme 
si elle doit deboucher finaiement au plan de la parole empirique, « eta Ice », plan ou, par 
definition, on ne saurait assister a ce qui s'est dit « in illo tempore ». 

15. prakdsamsa vinnirsamsa : la divinite dans sa plenitude, Siva et Sakti eternellement 
unis, est prakasarimarsamaya, ou ees deux portions (atrtsd) 1'aspect de Siva, lumiere 
et celui de Sakti. prise de conscience de Cette lumiere, done prakasa et vintarsu sonl 
inseparables, Cest a vimarsti que se rapporte [’aspect de liberie lotale, d’activite. de vie. 
de la divinite scion le siva’isme non dual isle dont Amrl suit la doctrine. Si prakasa peut. 
sans trop dc difficulte, se traduire par lumiere, luminositc (etant entendu que e'est une 
lumiere-eonscietiee ou une conscience lumineuse. laquellc se saisit en outre cllc-ioeme 
coniine lumineuse et est par la meme. vivante et libre liberie {svdiantrya) qui est « la 
vie meme de la conscience »; vimarsa qui. litteralemcnt, signifie toucher lava la main 
ou inenialemeni). avoir conscience dc. considered s'aviser de quclquc chose, est tres 
dillicile a rend re en franca is. 
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que signiHent [les premiers mots dc noire texte]. C’ est ce que dit le 
Mahasvacchanda 16 . 

p. 5 « Dieu, relernel Siva, sc tenant lui-metne dans la [double] condition de 

maitre et de disciple, fait descendre le l'anlra par des phrases Iformant] 
questions et reponses : 

Dieu des dieux, grand dieu, expansion de parfaite pleni¬ 
tude, CE VAMAKESVARATANTRA 1,1 CONTIENT DE NOMBREtJSES t HOSES 
INCONNUES 1 : DAIGNE LES DIRE ENTIER1 MKNT, 6 BHA1RAVA! 

devudeva mahddeva paripuniapralhaniaya 
vdmakesvaratantre stninn ajnatdrthas tvanekasah //l// 
tarns idii arthdn asesenu vaktuni urhusi bhairava 

a s 

■r 

l.e supreme Siva est Bhairava, ainsi nomme parce que, manifeslant, 
conservant et resorbanl [1* uni vers], il le porte (hharandi), l’arrete 
(ramanat) et le vomit f vamandt) t7 . « Dieu des dieux » : ce Dieu 
{devah) est rilluminateur des dieux. c’est-a-dire de ceux dont la nature 
est de briller ls , tel le soleil, etc. Ce grand Dieu (mahddeva) a pour 
nature la plus haute lumiere (mahdprakdsd ana ). Voici ce que cela veut 


Sur prakasa et vimarsa, voir les observations de E. Si lb urn, notamment dans ses 
traductions de la MM el du VBh. (I. aussi M. Hi it in, Le principe tie lego dans la 
pensee indienne chtssique, notamment pp. 2X7 sqq,, ou ma traduction de la P Flv 
d’Abhinavagupta, introduction et notes 7 et 33. 

16. Amrl cite une fois le Mahasvacchanda. le Vtahasvacchandasamgraha et le 
Svacchandahhairaxa. mais plus de cent fois le Svacchandasamgraha. La question se 
pose du rapport pouvant exister entre ces texlcs com me entre ccux-ci el le SvT tel qu’il a 
etc edile dans la Kashmir Series. V. IX (NSA, introduction, p. 48) pense que MahaSv et 
SvBhairava designent le SvT. mais que Svsamgraha (ou MahaSvS) renvoie a un 
ouvrage different. De fail, le si. ci-dessus se trouve, sous uue forme legcrement 
differente, dans le SvT. 8.31. Par contre. on ne retrouve que quelques fragments isoles. 
dans cette mcme edition, du passage attribue par la DT (pp. 172-3) au Sv Bhairava (cf. 
infra , p. 231, n. 203). 

Le SvSamgraha. d'apres les citations qu'en fait le Di, semble un ouvrage tout a fait 
different : texte relalif apparemment au culte de I ripurasundari. M n'a, pour le moment, 
pas ele retrouve, C'ertes, un catalogue manuscrit du Ibnds du Research Department du 
Cachcmire (uctuellement a I"University de Srinagar) mentionne un ms (N" 4063.814, 
sarada. 146 id.) de ce nom. Mats il n'a semble-l-il jamais encore ele examine de fa^on a 
en preciser la nature. II > a aussi a la Govt, Oriental Mss. Library de Madras deux mss 
(cn caracteres telugu) d un Mahasvacchundasarasamgraha, mais il est consacrc a 
1 ripurahhairavi, I’une des dix Mahavidya. La merae bihliotheque possede un ms d une 
Svacchandapaddhali, sur 1c culte de I ripurasundari : il a ete etudic par Madhu 
Khanna. a Oxford, pour sa these sur 1c culte de I ripurasundari scion Sivananda. 

17. vis vasya bharanad ramandd vamandt : interpretation traditionnetle du nom de 
Bhaivara. 

18. Les dieux — deva. de la racine DYlf sonl lumineux, brillants. Siva, le Dieu 
des dieux. est ce qui leur donne leur brillance. Lc soleil, appele « donneur de lumiere ». 
prakdsaka , illumine et fait briller les astres, de memo Siva pour les dieux. 
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dire : coniine ta nature est d'etre la plus grande Lumiere |C \ Toi soul 
fais hriller Funivers, alors que T'oi, personae ne peut te faire briller (ou 
t'illuminer) 20 . La Revelation dit a ce sujet : 

« En lui le solcil ne brille pas, ni la lune et les etoiles, ni ees eclairs ne 
brillent, a plus forte raison le feu : tout brille comme reflet de sa brillance, par 
son eclat tout cet [universj resplendit » (Katha Up., V, 15. trad. L. RenouJ. 

« Expansion de parfaite plenitude » : Fexpansion, c’est la con- 
naissance. L'expansion de parfaite plenitude est done 1'intelligencc 21 
qui a l’univers pour objet. Telle est la nature [de Siva], e’est ainsi qu'il 
est fait. Puisque Tu es omniscient, Toi seul dois me faire tout 
connaitre. Personne ne peut rien T’apprendre. II y a en effet dans le 
Vamakesvaratantra, « le Traite aux Quatre Cents [Strophes] » 22 « des 
choses inconnues », ignorees, « nombreuses », en grand nombre. Ces 
choses, daigne les dire, les rendre manifestes « entierement », comple- 
tement. C'est-a-dire veuille les aniener sur la voie ou j'en prendrai 
conscience 23 jj\jj 

II repond par sa portion de lumiere ( prakasdmsena ) : 

Bhairava oit : 

Srlbhaivara uvdcct 


f I 

An 



ECOUTE, DeESSE, LE GRAND SECRET, LE CtEUR DE LA YOGINI, 

SUPREME. 

Jl TL DIS AUJOURD’HUl, PAR AMOUR POUR TOI, CE QUI DOIT ETRE 

TOUT PART1CULIEREMENT CACHE ET A [fOUJOURS] ETC REtfU SUR 

TERRE PAR UN ENSEIGNEMENT DONNE DE DOUCHE A OREILLE 24 

srnu devi mahdguhyam yog in ih r day am par am / / 2// 
tvatprltya kathaydmy adya gopitavyam visesatah / 
karnat karnopadesena sampraptam avamtalam //3// 

19. mahaprakasatmatvat. Ledition de G.K.. donnail mahdprakdsakalvdt , ce qui 
signifierait : comme Tu cs Ic grand Illuminateur. 

2U. Les formes causatives employees par Amrt : hhdsayasi, bhusayitum arhaxi , 

r 

soulignent le fait que Siva esl a la fois ce qui eelaire (comme le solcil) et ce qui fait que le 
soleil. etc., eelaire. 

21. visvuvisuvim jnaptih : jnapti esl la comprehension, fapprehension intellectuelle, 
fexercice dc la faculte intellcctuellc, ou intelligence. S'agissant ici do la divinitc, la 
traduction par intelligence est peut-etre preferable. 

22. CatuhsatTsastra : Amrt precise ainsi qu'il s’agit bien du NSA/VMT. Affirme-t-il 
par la memo I cquivalence des deux termes. ou preeise-t-il ainsi qu’il s'agit d un des 
ouvrages formant (avee le YH notamment) le Vamakesvarasastra 7 Cf. ei-dessus. 
Introduction, pp. 24 sq. 

23. mama vinuirsapadavini prdpayitum arhasi : faire alteindre au plan de la prise de 
conscience, c'est-a-dire amener au plan de la prise de conscience de la supreme realite. 

24. Comme le souligne Amrt a la page suivante, un enseignement esoterique et lie a 
fiiiiliation ne peut el re transmis que de I’acon orate, de maitre a disciple. 
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« Deesse! » qui, sous la forme tie la prise tic conscience [de ta 
plenitude], es toute occupee au jeu (krida ) 25 de remission, etc., 
cosmiques, [« ecoiite] le grand secret » : qu'en ce monde il faut cacher. 
Une chose, dans la mesure ou I esprit ne s'y applique pas, est pendant 
ce temps hors du domaine des sens. Mais ce [secret-ci], parce qu'il est 
P- 7 toujours au-dela de I'esprit, de la parole et des sens, est un grand 
secret. « Le coeur de la YoginT » : le cceur est ce qui. pour la YoginT 
qui est conscience d'elle-meme 26 — est coniine son cccur, car c'esl le 
terrain ou elle sc manifeste 27 . La conjonction {yoga ) est la relation 
inseparable {samavdyasatnbcmdha) entre un ensemble d objets [de 
fagon qu ils torment un tout] : ce par quoi est manifestee [pareille 
connection], e’est la YoginT 28 . Comme le dit le Maitre experimente : 

« lout ce qui briile dans la multiple variete des formes tons les objets 
relevant de la categoric de I'espace et du temps —, e’est Elle-meme qui briile 
sous toules ces formes : je prends refuge dans ce dynamisme de la Conscience 
{sa/nvidTm kalam) » 2y . 

[Ce grand secret est] « supreme ». sureminent, car il transcende 
toute connaissance. On dira en effet plus loin : « Quand on en alleint 
la connaissance, 6 Femme aux belles hanches! on atteinl aussitot 

# f 

l etal khecara » (si. 5). « Ecoute » cela : amenc cela sur la voie de la 
prise dc conscience 30 . j(2jj 

« Par amour pour Toi » : parce que je suis parfaitement fusion ne et 
uni avec Toi, je le le dis « aujourd'hui ». car, a cause de son extreme 
secret, cela n'avait etc encore dit a personne. Pour cette memo raison, 
cela « doit etre tout particulierement cache ». C est-a-dire que [ce 
secret enseignement] doit etre apprehende meditativement par la 


25. L ;i Deesse esl appelee devt, or Peiymologic tradilionnelle {■dhatupafha ) donne ;i la 
racine DIV le sens dc jouer. 

26. svasawvit : la Deesse, divinile supreme, est la ( 'onscienec elle-meme, sanivid. Mais 
eelle-ci est. dans sa plenitude prtik as a vimarsanuivu : Lumiere eonseiente preruin t 
conscience d'ollc-mcmc ei c’esl par eel aspect dc prise de conscience qu elle joue le icu 
ikrTdd. tila) de la manifestation cosmique. ( esl ainsi qu elle apparait comme le srlvukra. 
Cf. DT. pp. 13, 100, 1S3, etc. 

27. dvirbhavabhumit vdl: p. 244. Amrt deem 1c sricakra comme Wlvirbhiivahftitmi de la 
Deesse. Tom comme le coeur esl !c lieu d'apparition de ta connaissance, le Cauir secret, 
la nature prol'onde. de la Deesse, esl d’etre ec a partir de quoi et en quoi elle se 
manifeste en faisant apparaitre 1‘univers. Cf. introduction, pp. 61 sq. 

28. CT. DT. p. I I*■> : « Lcs YoginT sont lies etres en conjonction (ivj.co). en union 
eternelle, avec Siva ». 

2g. Cc si. (lire le puda I b comme : ... vat ha v at ha ) est lire du Saubhagyahrdayaslotra 
de Sivananda (NSA, app. p. 304). court livmne a la gloirc de la Deesse. A pres avoir 
louc Si\a. puis la Parole. I’hymne loue iei la puissance cosmique divine. Suit la louange 
de la Deesse comme KundalinT, puis sous sa forme cosmique. tin tin on fait ofl'rande ;i la 
Deesse de toute I’ohjectivite. qui esl ce dont die a la jouissance. 

30. Cf. supra, note 15. 
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contemplalion meditative intense de la nature de « Je » absoiu de son 
propre soi 31 . 

Pour souligner celte idee d’extreme secret, [le Tantra] dii que 
[renseignement doit on etre donne] « de bouche a oreille » (en 
Sanskrit : « d’oreille a oreille »). La regie de grammaire 32 impose iei 
1'usage de 1’ablatif fiqui marque le lieu d’origine de I’agent, done] e'est 
par le deroulement d'un enseignement qui. ayant atteint une oreille. va 
ensuite vers une autre oreille, que la transmission traditionnelle s'est 
perpetuee [ou : a ete reQue sampraptam — ee lerme lui-meme, en 
vertu de la regie de Panini, 3.4.71 33 ,] montrant qu'il s'agit d’une 
action qui commence. « Sur la terre » {uvanTtalc) : ce terme designe les 
homines qui y vivent. [II s'agit la d'un emploi figure (laksana)} comme 
dans ( expression « les plates-formes client » 34 . Tout cela revient a 
dire que eette |doctrine], en raison de son extreme secret, ne peut se 
transmettre que par la tradition orale 35 , selon la succession divine, des 
etres aeeomplis et des maitres humains (divyashldhamanavakramemi), 
lei, en effet, [quant! on parle de] la transmission aux homines [done 
sur terre], on sous-entend qu’il s'agit aussi de la transmission divine et 
de celle des skidha 36 f/3/f 

|(’e grand secret] ne doit pas etre donne a ceux qui n’en sont pas 
dianes : 


II NE FAIT PAS LE CONFIER AUX DISCIPLES DES All I RI S, N1 AlIX 
INCROYANTS, 6 DEESSE ! NI A CEUX QUI ONT PEI DARDEUR POUR 
L'ENTENDRE, NON Pi US QU A CEIJX QUI NE DONNENT PAS DE LEUR 
RICHESSE. 1/4/1 

na devam pwasisyebhyo nastikebhyo na cesvari / 
na susrusalasimafuu nut vanarihapradayinam 


31. aimdhambhavanayu bitaviiavyam : bhavmu est iei plutot realisation mystique que 
meditation intense. Mais on peut admen re que eelle-ci menu a ccllc-la. Le « .le » est le 
Soi. idenlique, ou identilie a, I'absolu. Ahamhhava. la nature ou condition du « Je » 
absoiu esi defini dans un verset souvent cite de rAjadapramatrsiddhi dt Jtpaladeva (22- 
23) comme « repos en elle-meme de la Lumiere-Conscicnce » {prakdsasyatniavisionti). 

32. karmani lyablope pancami : Vart ml Panini, I. 4. 31. 

33, ftdikamumi kiah karturi ca : « le sufiixe kta vaul quand tl s'agit de t'agenl ainsi que 

[de Petal ou de I'objet direct] pour exprimer une action ineipienle » (trad. Renou): l ensei- 

# 

gnement ct>nimencc cn cfEct avec la parole de Siva, qui till le tantra, el se poursuil avec la 
transmission tradition nelle par la lignee des siddha. pui^ des maitres spirituals humains. 

34, C e ne sonl pas les plates-formes qui ericnb mais les veilleurs qui s\ trouvenl pour 
effrayer les animaux sauvages ou les oiseaux : exemple classique de laksana , d‘emploi 
figure d'un mol ou de metonymic, 

35. Litteralement : auditive — karnaparamparamatra . 

36, divyasichihamanavtikrama : la transmission, recoulemenl ininterrompu, de la 
tradition, qui se denude d’abord die/ les dieux, puis chc/ les sidtUuh les etres aeeomplis, 
surhumains, puis cliez les homines. A mi l y revient plus loin (DT, pp. 2sn, 302) sans 
toutefois donner de precisions sur ces lignees. La notion de lignee magistrale 
(guntncmkti) est importanic, ear les maitres different d une ecole a 1 autre. 
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Qui sont les « disciples des autres » a qui il ne fain pas le donner? 
- Ceux qui. ayant accede au sens le plus haut de lout [ renseignemenl] 
secret scion la transmission traditionnelle des autres vidya 3 , out en 
outre regu la pleine consecration ( purnabhiseka ) [selon une de ces 
traditions], tels sont les disciples des autres a qui il ne faut pas donner 
[ce secret], 11 ne doit pas non plus etre regu par ces [autres disciples] en 
vertu de la regie : « Qui a obtenu comme il convient un mail re en kula 
ne doit pas recounr a un autre » . On peut par centre le confier a 

ceux qui n’ont pas accede a tout le sens secret le plus haul |de 
renseignemenl] selon la transmission traditionnelle d'autres vidyu et 

*r 

qui n’v ont pas regu la pleine consecration. I Is peuvenl alors le 
recevoir, selon qu'il est dit : 

« Tout comme fabeille avide de mid vole de fieur en fieur, ainsi le disciple 
avide de connaissance va de maitre en maitre » 3< f 


Ceux-la ne sont pas consideres comme disciples des autres, car ce qui 
cst dit, e'est : « Ce sont les sandales 40 du maitre qui donne la 
consecration pleniere [qu'il faut venerer] » +1 . Les incroyants sont ceux 
qui pensent « il ny a pas da tore monde [que celui-ci] ». I Is sont 
depourvus de foi. Il ne faut rien leur confier. II ne faut pas non plus 
donner ce [secret] a ceux dont on eveillerait le gout [pour celaj de 
preference a (celui qu'ils auraient pour] I argent, les recoltes, etc. La 
BhagavadgTta dit en effet : 

« Le sage ne doit pas troubler fesprit des ignorants attaches aux actes. II doit 
cncourager toute activite [louable] en se comportant lui-meme de fag on 
eonvenable » (Bhg, .1.26 ) 42 . 


n est done pas bon de le confier a ceux qui n'ont pas un ardent 
desir de l’entendre 4 * : a ceux-la, non plus qu’a ceux qui ne donnent 
pas leur bien, il ne faut pas donner [cet enseignement secret]. Ceux 


1 6)n a vu qu il existc plusieitrs formes de knvidya (inirod., pp. 40 el 70). Mais il y a 

aussi ti aulres vidya de la Deesse dans d'autres traditions sakta. 

V. D. allribue eette citation au KT, 13.130 (texte dale entre 1000 el 1400 par 
HTSL, p. 94), dont I edition dans les Tantrik l exis (p, 306) porte : labdhvu 
jnanapnuiam tL vi no gurvantaram asruyet, Mais eette regie esi tout a fait generate et 
pent se retrouver, avec des variantes de formulation, dans divers textes. 

39. Citation du KT, 13.132 (p. 307). 

40. pdciukd : ou rempreinte des pieds, trace en ee monde du passage de la divinile (ou 
des saints). 

41. KT. 13.129 (p. 306). 

42. yuktah samdearan peut aussi se traduirc par •« en adepte du yoga » (Senart). ou 
« en suivant les regies de yoga » (lisnoul-l .aeomhe). 

43. rnsrusd : desir d entendre, fait d'etre prel a servir, a honorer, un maitre dont on 
reyoi t [ ‘en sei gnement. 
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qui, toulefois, sans etre ardents pour I’entendre, distribuent leur 
richesse, on peul le leur confier, mais non a ceux qui ne la distribuent 
pas. On dit en effet : 

« La connaissance [s'acquiert] en servant un maitre ou en [donnant] de grands 
biens File peut aussi [s'obtenir] a partir d'une (autre] connaissance. II n‘y a 
pas de quatrieme [moyen de l’acquerir] » 44 . 


II peut etre donne a celui qui, examine, en est digne : on le dit : 

On ne peut le cosher qu‘a [un postulant] qui a ete exa¬ 
mine ET MIS A L'EPREUVE PENDANT LINE DEM1-ANNEE 45 . QlJAND 
ON EN A LA CONNAISSANCE, 6 FEMME AUX BELLES IIANC’HES! ON 
ATTEINT AUSSITOT L ETAT KUUCARA . //5// 

puriksitaya dalavyam valsardrdhositdya ca ( 
etajjnatva vararohe sad yah k he car a (dm vrajet / / 5// 

L’examen des defauts possibles d un aspirant : etre disciple d'un 
autre maitre, etc., doit etre effectue avec discernement par le maitre 
[sur le candidat] qui habitera avec hu pendant tine demi-annee. A 
Pappui de ee qu*il vient de dire, [le Tantra] explique le fruit 
qu’obtiendra le disciple : « Quand on en a la connaissance... » : etant 
donne I’importance et le poids dc ce [secret], il doit n’elre confie qu a 
qui a ete attentivement examine. Le disciple, done, grace a la pleine et 
complete comprehension t parijndnena) de cel [enseignement], attaint a 
fetat khecara , ou Lon sc meut dans le eiel [de la Conscience ] 46 , dans 
respace supreme {paravyomni). khecara. [celui qui se meut dans le eiel] 
e'est Siva. C"est ce que dit la Cidgaganacandrika 47 : 


44. II est interessani dc noier <.jlie la richesse aussi bicu que la devotion a un maitre 
(i>u 1c developpcmcni d une connaissance a parlir d'une autre), peuvcui permettre 
d'acquerir la connaissance ou la gnose. Sivananda, dans la RjuVi (p. l >7). ciie un 
Sa mhil a brahma na qui enumere, non quairc, mais six moyens d’acquerir la connais¬ 
sance : I'etude. le don dc richesse, fenseignement du maiire, [’audition, la devotion ct la 
connaissanee (anterieure). 

45. xutsarardhasitaxa : Bhii, dans le Setu.. lit vaisurordhvosituya : « plus d’une 
annee ». en ajoutant que ce temps d'epreuve peut etre de trois ans. 

46. Kha designe une cavite, un creux, une ouverture et. en particulier. le vide du 
centre du moyeu d'une roue, ou die tourne sur son axe. C 'est aussi le vide, la vaeuitc, 
I'espace. d'ou le ciel, le firmament, ees deux notions se retrouvanl dans colic de vide 
central, de firmament de la Conscience (sens attaches aussi au terme vyoman) (cf. infra. 
p. 161 note 265). 

Celui qui se meut dans ee vide, ou ce ciel supreme, est Siva. L’etat khecara est done 
ridentificalion avec le supreme Siva. II est symbolise notamment par la khecarimudra 
telle qu'ellc sera decrite plus loin (si. 67-68). 

47. La qui se presente <.</. 312) com me Eieuvre de Srlvatsa (nomme aussi 

Kalidasa — il apparait en diet comme devot de Kali), reprend en style kdvya 
1 enseignement du Kramastotra de Siddhanatha. I'exte d’inspiration cachemirienne 
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« Ce qui se meut dans le del, entre le soleil et la lune connaissance et 
activite se trouve dans le lieu 4s du regard +g , qui est feu. Au-dessus de cela 
esi la poinle, firmament supreme. La, Toi, 6 Ambika, montre[-moi] le 
supreme Siva » 50 . 

Cela vent dire qu’[en atteignant 1'etat khecara] on atteint aussitot la 
Realite : on devient libere en vie. C'est ce que dit [aussi] le 
Vedarahasya 51 : « Celui dont le soi a eonnu la richesse supreme ne 
peut plus etre souille par le mauvais karma ». 1/5/1 

p. 12 L’enseignement commence maintenant : 

O SUPREME DEESSE! LA CONVENTION RELATIVE A LA UEESSE Ti<I- 
PURA EST TRIPLE I LA CONVENTION RELATIVE AU CAKRA ET CELLES 
CONCERN ANT LE MANTRA ET LE CULTE. //6// 

cuk rasamketak o man trapujdsamketakau tat lid I 
trivklhas tripurddevydh samketah paramesvari //6// 

[Le mot] samketaka [est employe ici] dans le meme sens que 
samketa 52 qui signifie] accord, convention, observance {samaya). Tout 


mais sans do Lite dn sud dc 1'Inde fcf. inlrod., p. 49. note 84), la CGC pourrait dater du 
xtr s. Amrt en cite cinq stances differentes ct un fragment non identifie. Ellc avait etc 
editee dans les Tanlrik Texts d’A. Avalon. Une nouvelle edition en a paru a Benares en 
1980 (Sarasvalibhavana-Granthamala, vol. 115). Ce dernier texte, commc celui 
d’A. Avalon, differe parfois sensiblemcnt dc celui domic par Amrt dans I’edition ici 
utilisee de la DT aucun des trois n’etant d’ailleurs scientifiquemenl etabli. 

48. dhdman : sur les valeurs de ce tonne, qui designe un endroit. un lieu, mail aussi 
une manifestation, unc forme ( rhpa) ct, plus particulieremcnt, le lieu oil sc manifesto 
une divinite ou une energie. « a holder or container of numinous power ». cf. J. Gonda. 
« The Meaning of the Sanskrit Term Dhdman » (Verhand. d, K. Nederl. Akad. v. 
Wetensch., Amsterdam. 1967). 

49. drsti : com me drk, lorsque pris par opposition a kriyd. est en general la 
connaissance par opposition a i’activite. 11 peul aussi s'agir ici du point entre les 
sourcils. lieu du 3 e ceil, celui de la gnose, situe entre les deux aulres, 

50. Voici cette stance dans la nouvelle edition de la CGC (Varanasi, 1980) : 

drkkriyd tm asasib hdn umadhyagam khe car aty analavat sudhdm yat 

yal tad urdhva.dk/iarc parani nahhus tatra darsaya si vain {vain Ambike //32// 

ce qui pourrait sc traduirc : « Ce qui se incut dans 1'espace commc du feu et sc trouve 
entre la lune el le soleil. qui sent regard ( connaissance) el activite. ce nectar, el. sur la 
poiiue extreme dc celui-ci, i’espacc supreme : la, Toi, 6 Ambika, monlre-[moi ie 
supreme] Siva ». Ce verse 1, aussi difficile a rendre que celui que donue Amrt, dccrirait 
l'etapc supreme de la susunmd, situee entre ida (lune) et pinguid (soleil), mais superieure 
a eux. 

51. II s'agit d'une citation d une Upanisad non canonique, I’ltihasopanisad, 20 (cf. 
Unpublished Upanisad. Adyar, 1900. pp. 10-20. A la page suivante, Vedarahasya designe 
la Taitt. Up. 

52. samketa : a les sens divers dc convention, engagement reeiproque. signe 
convenlionnel ou signal convenu (d’ou syinbole, sigle — il peul avoir le sens de mu dr a. 
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comme deux amants, s'etant mis d'accord, se irouvent [ensemble] en 
quelqu'endroit [convenu], ainsi en est-il des deux Siva 53 . Cette 
convention (ou pratique) est triple : relative au cakra, au mantra et au 
culte. Les gloires ( dhatnan ) de la Deesse Tripura : lattva, pit ha. lihga et 
matrkd 54 , vont par trois el elle leur esl anterieure (para), d’oii son 
nom de Tripura. Deesse supreme, elle est triple, sa nature etant 
lumiere, prise de conscience et fusion parfaite [de ces deux aspects]. Sa 
pratique conventioimelle est triple. « 6 supreme Deesse! » : supreme, 
incomparable. [Toi] dont Pautorite. la souverainete, sont respectees 
par Indra et les autres [dieux]. C'est ce que dit le Vedarahasya : 

« ( ‘est par peur de Lui que souffle le vent, par peur de Lui se leve le soleil, 
par peur de Lui s’uctivcnt Agni et Indra, et la mort en cinquieme » (1 aitt. Up. 
11 . 8 ). 

17 M est dit [ensuite] que eelui qui est depourvu de celle connaissance 
esl prive de tout fruit : 

TANT QUON N’aLKA I'AS I. A SCIENCE l)K CETTE TRIPLE CONVEN¬ 
TION, ON NE POSSHDERA PAS LA SUPREME AUTORITE INHERENTE AU 

cakra de Tripura. //7// 

ydvad dan na jdndti sutnketntraywn uttamam 
na tdvat tripurdvakre paramdjnddharo hhavet il 


par exemple). ou encore explication d une regie de gruminaire ou autre), lei. samketa 
esl. comme le note Amrt. l’aeeord enire Siva et Sukii pour ctre presents dans le cakra . la 
vidya et la pujd. Cei accord ou convention sc trouve repris par l adcpte qui retrouve la 

JF #■ 

presence commune de Siva el Sakti dans la pratique rituelle dc ces trois elements et qui 
suit cetlc pratique scion les regies (ridhi. mais aussi samaya ou samketa) posees par le 
VH. Bhaskara. dans le Setu. definit sainketa comme rahasyam rupam : 1'aspcct secret du 
cakra . e’est-a-dire la presence en lui de toutcs les energies. 

II est difficile de trouver une traduction qui rende compte de ces valours de samketa : 
il s'agit a la lois d'une presence et d une pratique conventionnelles et de ce qui. 
eon ven ti on nel lenient, represente, symbolise, celle presence, comme aussi dc Pexpose 
explieatif de ces pratiques (cf. DT. p. 117). J'ople. a dct'nut dc mieux. pour convention 
ou pratique convcntionnellc. ear le cote lie pratique rituelle esl iei esscntiel. mais il n est 
pas Ic soul. 

m jp 

53, ( est-a-dire Siva ct Sakti. presents par accord mutucl dans le cakra , le mantra ti 
la pilja. 

54. Les trois gloires (dhatnan) de TripurasundarT soul les trois energies divines : 
Varna. Jvestha, Raudri (cf. DT. p. 348). Les trois tattva sont siva- anna- el vidvdtaitva : 
le tritattva com rani l'cnscmblc de la man i festal ion (cf. DT. p, 282). Les pit ha, par 
eontre. sont au nonibre de quatre (57.41-43. DT. pp. 58-{i()). de rtieme que les lihga 
(si. 44-47. DT, pp. 60-62), qui sont d'ailleurs lies aux pit ha a moms d'ad met t re qu'it \ 
ail (rois lihga (.wayambhu, /'ana et itara) domines par le lihga supreme (para). II en serait 
de memo pour matrkd. qui se rel'ererait aux trois plans de la Parole : pasyantl, 
madhyanui et vaikhan. issus tie paravak (en ce sens. DT. p. 19. ou Saubhagyasudhodaya 
cite DT. p. 128). On louche iei a la repartition, quasi universelle en lnde. en 3 + I. 
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Tant qu'on n'aura pas la connaissance de la triple pratique qui va 
etre decrile [mainlenanl], on tie possedern pas la supreme autorite 
( ajna) inherente au cakra de la conscience raeme de la supreme 
Tripura, forme de I’ensemble des categories de la manifestation 
relevant du connaisseur, de la connaissance et du connaissable. 
I.'autorite, c'est la capacite d’accorder la faveur et de reprimer 55 : 
ainsi en est-il des rois dans la vie de ee monde. C’est en ce sens qu'on 
ra dile supreme. C'est qu'll s'agit de fautorite du supreme Seigneur 
lui-meme, a qui, dans tout les mondes, rien ne pent faire obstacle. 
Celui, done, qui possedera celte supreme autorite sera le supreme 
Seigneur lui-meme. Qui sait cela arrivera aussitot a fetal khecara et 
qui I’ignore n'y arrivera pas. La chose est done etablie de i'aQon 
positive et negative 50 . Ainsi se trouve aussi indique le but poursuivi 
(prayojana) [par notre lexlej et, implicitement, celui qui est qualifie 
[pour recevoir fenseignement], ainsi que I'objel (vis ay a) [de I'ouvrage] 
et la relation (sambandha) [eutre ees elements] 57 . Cet adepte qualifie 
est celui qui desire la liberation (mumuksu). L'objet est la divinite qui 
est conscience d'elle-meme (svasatpviddcraid ) et le but poursuivi est la 
liberation. Quant a la connexion [entre ces elements], c’est fetal [qui 
relic] ee qu'on desire obtenir a ce qui permet de fobtenir. 



55. nigrahdnugruhasdmarthyani. 

La notion d 'ajna, terme a traduire par : ordre, aulorite el speci a lenient, sans doute, 
aulorite spirituellc (on peut-elre par ordonnance, ear i! s'agii de la volonte divine 
orgahisairiee du cosmos et dispensatricc de grace) scmhle jo tier un certain idle dans le 
Traipuradarsama. Lc VMT. 1.12 appelle la Deesse caturajriakosa, ce que .1 met cn 
relation avee les quatre ruga et pitha. en soulignant que cet aimt est grace (anugraha) de 
la Deesse. qui assure (tiotamment par le moyen des YoginT) la presence dans le monde, 
au cours des temps, de la connaissance salvatrice. Sivananda (RjuVi, p. 32) y voil unc 
reference aux quatre dmrulva de la tradition Kaula. Le NSA. 1.4S nomine le .srnakra : 
sar v ajna may cn) i . glosc par Sivananda : ajna ids t rani {p. 74) et il ajoutc itktam ca 
srutismrtimavairajnc : « sruti el smrii sunt mes ordres » : parole divine ordonnati ice do 
Sa Revelation et de la Tradition. 

56. anvayavyatireka ; ceci renvoic a la thcorie de I'inference (anuniana) qui permet de 
deduire l'cxistence d une chose de faqon a la 1‘ois positive et negative : par la presence 
lou 1’absence) d*un moyen terme (linga) : ainsi. la oil il y a de la fumce, il v a du leu et la 
ou il n’y a pas de feu il n’y a pas non plus de fumee. 

57. Ces quatre elements prayojana, adhikarin, visaya. sambandha doivent. 
tradilionnellement. se trouver dans tout ouvrage eomme celui-ei, dont le but est tie faire 
atteindre a un adepte qualifie un certain but, ee qui est possible pares qu’il existc unc 
relation entre le but et les nioyens utilises pour V atteindre. 









CAKRASAMKFTA S-9 

# 


107 


14 


Main tenant commence I expose de la convention relative au cakra : 

C'K CAKRA COM PORTE. DANS IX SENS DE I. EMANATION. CINQ ENER¬ 
GIES I T. DANS CTI.tJI DE I A DISSOLUTION, QUATRE FEUX. li NAIT 

DONC Dl LA CONJUNCTION DE CINQ ENERGIES ET DI: QUATRE 
FEUX. //«// 




kcnn srstva lavenagnicaiustavwn 

m * ■■ i » m ,■ 

puiicasakticaturvahnisan 1 1 ogac cakrasambhavah 

m 

te cakra , « dans le sens de I'emanation » (srstyd), [si on Lenvisage] 
dans son aspect d’emanation, compte cinq energies. On nomine 
energie un triangle dont la pointe est tournee vers le bas ; il y a de 
tttte fa con cinq energies [dans le cakra], Dans le sens de la dissolution 
{bn cna), i! y a quatre feux. La dissolution, c est l aspect de resorption 
|du cakra]. ( "est le leu 5S . On nomme feu un triangle dont la pointe est 
tournee dans un sens oppose [aux cinq autres]. II y a de la sorte quatre 
[Ilux. Le i iikta nait| amsi de la conjonction dc cinq energies el de 
c|uatrc leux. La conjonction (yoga), c'est une union complete. 

Suivant la regie posee par le Traite aux Quatre Cents [Stances] 50 . 
qui dit ; « A pres avoir coupe une energie par une autre, [puis par un 
C lI l ” - on piocede a la coupure des nceuds 60 , [en faisant que] la 

pointe de chaque energie se trouve sur la ligne horizontale d’un 
tiiangle [inveise] correspondanl ; c est en ce trace que consiste la 
conjonction. Voila comment le cakra vient a I’existence. it 8 

i • i i 


/ / 


La maniere dont apparait 1c cakra une Ibis ex posee de fatpon 

generate, on va voir [mainlenanl] comment nail chaeun des differents 
cakra qui le composent : 

Jl \ AIS [l> ABORD I E] DIRE, 6 PARFAITK! LA DESCENTS DL TON 
CAKRA, 

c/f/c citkrQVQicirani tu hat hay ami tuvanaghe j 


>K„ On parle en diet du feu de la resorption : samvanmula. Cf. infra n 114 note 88 
(DL p. 23). 

MJ. t utuhsalTsastra : nous renvoyons desormais, pour les citations de ee icxte (CSS), 
a 1 edition qu en a donnee V. [>. sous le til re de Nityasodasikamava (NS A). II s’agit id 
de NSA, 1.29 (p 50) ou commence la description de la fa?on de tracer le srlcakra : on 
trace un piemier ti iangle, pointe cn bas i une «, energie ». puis un deuxieme. qui coupe 
le premiei„ puis un 3 triangle, Ie pointe en haul : « un « leu », qui les recoupe. Ccla 
domic nuissance au cakra a hull poinles. Si on trace les cinq triangles pointe en has 
(« energies >>) et les quatre pointe cn haul (<< leux »), les lignes sc coupent et les poinles 
dcs triangles teminins touchent la base dcs triangles masculins. 

6n, ^rutithihhcihi , cm nomme rail a in si la « coupure » d une ligne par une autre dans 
le trace du sneak ra, el plus specialement encore le point ou la pointe d’un triangle 
louche la ligne horizontale d un autre. Proccder a la « coupure des nucuds ». ce serail 
flotK it ace i le cakra en I ai sail l sc toucher ou sc ecu per les lignes dcs triangles. 
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La « descente » [ici decrite] est cello du cakra servant au culte 
(pujacakra ) : du cakra do la glorieuse MahatripurasundarT. En ce 
monde, descend re consist e a atteindre un point situe en has a parti r 
d'un point plus eleve, un palais par exemple. Ici, [on a affaire a] 
l’expansion resultant du proces [d'evolution] des tattvu a partir du 
supreme Siva qui, transcendant 1* uni vers, est pure lumiere — et 
vest do cette fapon meme que so produit la descente du cakra 6 '. [La 
Deesse est appelee] « parlaite » car elle n’a aucun des defauts tels 
qu’etre disciple d'un autre maitre [qu'on vient de voir] 02 , C'est « ton » 
[cakra] en ce sens qu'il releve] de l energie de prise de conscience 
(vimarsasakti) ) qui est une portion de moi-meme qui suis lumiere 
(j)rakasatma) : je t'[enj dis [la descente], c'est-a-dire je t'amene a 
realiser cela en ton cceur 63 , 

Mais par quelle action apparatl ce cakra qui est la realite du 
supreme Siva? C'est ce qui est dit : 


HI 


QtlAND CETTE SUPREME ENIRGIE, PRENANT PAR SA P 
VOl.ONTE I 'ASPECT l)E LUNIVERS, 9 SE VOIT El 1 E-MEME 
GURANTE, AEORS APPARAH LE CAKRA. 

yada sit paramit saklih sveccharii visvarupini 9 
sphuraudm atmanah pasyei I add cakmsya samhhavah j 


« Quand » au moment ou cette supreme Fnergie, qui est prise 
de conscience active (vimarsarupinf). desire, par sa propre volonte, 
voir Lunivers qui demeure resorbe en elle car il est [alors] invisible 
aux etres vivants —, elle prend I’aspect de Lunivers {visvarupini), c'est- 


61. (tvafitni : descente au sons d'apparilion. On a \u plus haul (DT, p. 2. ci-dossus. p. 
96, note 7) la « descente » du texie ((anirdvaidra). Mainlcnani. on dit comment le 
cakra. forme sensible dc la Deesse unie a Siva. « descend » sue terre, on disaiit quel en 
esi le dcssin ou la forme et on quoi il consiste melaphvsiquement. C’omme le dit ici 
Amrt. il y a cakrdvaldra en ce sens quo le srfcakra est un diagramme cosmique donl le 
mousement du trace a partir do son centre est eelui meme do la manifestation depuis 
Siva jusqu'a la lerre. 

62. Ces defauts son! mentionnes puisque la Deesse se trouve ici dans la situation du 
disciple de Siva-Bhairava. 

63. hrdayaniganuttdm naydmi : c ost a quoi non sculemcnt la Deesse. mais tout 
ad epic, doit parvenir. [| no s'agil pas soulement dune simple comprehension 
iiuellccluellc do cc quo signitiont cakra el vidyd. mais d une « realisation » prolonde en 
ce centre de la conscience el de la vie spirituellc quest le cceur {hr day a). La notion do 
Cceur divm, comme cette dc cceur en taut que centre de la conscience do l adeptc, joue 
un role important dans certaines ecoles sivaites. Voir par exemple la PTlv d’Abhinava- 
gupta t not am mom les notes 6 el 36 de nut traduction), 11 esi interessant do noter 
qu Amrt sc sort trois tois tic I expression firdayauiyatuald ou hrdavaingaitvhhdva. 
compose rcgulicr mais particulier et qu'utilise nolamment Abhinavagupta pour 
ex primer une saisie intuitive et mystique. I cmploi do cette expression csl un des 
elements contribuant a placer Amrt dans une tradition remontant par Ksemaraja a 
Abhinavagupta. 
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p. 16 


a-dire qu elle 1’emel. Siva demeurant quant a lui tel qu'il cst : 
inaffecte 64 [par ce processus]. La Revelation dit a ce sujet : 

« On ne lui connail ni tache, ni organes tics sens. Nul n'est egal a Lui, ni 
superieur. Son energie supreme esl revelee comine diverse. Son savoir est inne. 
comme sa force et son activite » (Svet. Up. 6.8). 

et aussi 1'Ajnavatara : « C'est par sa scale el propre volonte qu'il emet 
et reprend en lui tout 1'univers La fulguralion de la supreme 
Energie n'est rien d'aulre que remission de L uni vers, car sa nature 
memc est d’emettre. Des lors la naissance du cakra de la supreme 
Deite de ce cakra fail de tout 1’univers — [se produit] au moment 
ineme de remission [cosmique] : celle des 36taUva f C 

C'est ce qui est dit : 

De la lhttri a vii>e [et| de ce qui finit par l'emission : 

DU HINDU , CONSCIENCE VIBRANTE, //10// 

simydkdnui visargantad bindoh praspandasamvidah // 10 // 


17 


p. 18 


« La lett re A vide » : c'est a la fois le vide et la lettre A " . 11 y a vide 
pa roe que toute L expansion cosmique en est exclue. C'est done le 
supreme Siva. C 'est ce que dit la Samketapaddhati 68 : « La lettre A , 
premier de tous les phonemes, lumiere. est le supreme Siva A ce 
me me sujet, la Revelation [dit] : « Le brahman esl A » (Ail. Up. 3.6). 
« De ce qui finit par remission », e’est-a-dire ce a la fin de quoi se 
produit remission. [En effet, c’est] « du hindu , conscience vibrante » 
que nail le soleil, svnthese du feu et de la lime, appele katna et dont la 
nature est la parfaite fusion (samarasya) de Siva et Sakti. Comme le 
dit la Cidgaeanacandrika (212) : 


64. miasma : eire inaffecte, indifferent, est une caracteristique de la Conscience non 
tournee vers la manifestation : vile cst non a live tec. indifference a celle-ci. C'est Lei la 
condition de Si\a par opposition a Y energie. On trouve celle expression, par cxcmple. 
dans le 1 A. 3.87 (vol. 2. pp, 94 et 98). 

65- Celte ligne est citee qua ire fois dans la Oi (pp. 16. 1 12. 295. 352). V, IX note ce 
fait dans son introduction au NSA (p. 31). mais ne dit pas ce quest ce texte, qui semblc 
inconn u. 

66. 11 y a done identification du cakra et du cosmos. 

67. smyakdra pent cn diet sen tend re comme « forme vide » (sunva-akara) ou 
comme « lettre A vide » {sunya-akdra). 

68. Ce texte. cite plus de quin/e fois dans fa DT. 1'cst aussi par Sivananda, 
Vidyananda et Uluiskararaya. II n’est eonnu que par ces citations. A en juger par celles- 
ei. il traite du srtcakra. Sans doule apparienait-il ;i la tradition de Tripura. 

69. I v doka entier cst cite plus has. DT, p, 24, Cette ligne I’est aussi pp. 133, 167. 326 
et tout le passage, pp. 192-3. 
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« Resultant de la prise de conscience du sli jet jouissant el de ce dont il jouit, 
6 Deesse! me fixant. moi, point immuable de 1'ocean tie la Conscience, melant 
feu et lune, cette prise de conscience la cst epanouissemenl du soleil»"°, 

la realisation du Hindu nomme kama , fusion parfaite de Siva et Sakti, 
qui est vibration {pr as panda) esl faite des deux hindu . blanc et rouge, 
qui sont feu et lune. C’est-a-dire que le dynamisme de la Conscience 
(citkafa) qui est feu et lune, fait de conscience mais dynamique nait 
de la conjunction des hindu blanc et rouge : tie la vibration du hindu 
qui est fusion parfaite de A et HA. . 10// 


DON’T LA NATURE 
VAGUE H I til KAN I I 
LIEU [DE NAISSANCI j 
MA 


SUPREME EST LUMIERE ET QUI EST UNI A LA 
[DE i'energie], DECOUl.E LE BAINDAVACAKRA, 
DE LA VAGUE COSMIQUE, FAIT DE LA TRIPLE 



prakasaparamdrthatvuf .sphuraUdlaharivutd! 
prasrtam vLixalahansihdnam matrtrayatmakam 
haindavam cakram 


11 


19 


[« Dont la nature supreme est lumiere et qui est uni a la vague 
fulgurante » ;] du contact du feu et de la prise de la conscience avec la 
lumiere nail, comme du beurre clarifie [au contact du feu], I’ecoule- 
ment, le (lot. de I’energie de prise de conscience. En effet la nature de 
la lumiere est supreme" 2 . « Et qui est uni a la vague fulgurante » : 
e’est la vague de I'energie de prise de conscience fulgurante qui jaillit 
au milieu des deux hindu sous la forme de la demi -kala de HA T : de 


70. Dans cello stance, comme dans le KKV cite plus loin, feu et lune sont reunis et 
surmontes dans le soleil. Aillcurs (par ex. l A, 3.130-133), e’est agni qui forme le 
troisieme terme, au-dela de soma et surya. La triade agni-soma-surya, qui esl d origine 
vedique, a etc reprise ensuite avec des valours diiTerentcs, mats oil toujours un troisieme 
terme reunit el surpasse les deux aulres. Stir la kdmakald , cf. DI, pp. 131 et 372 el les 
notes afferentes, infra, notes pp. 202 et 387. 

71. samviccinmaya : il y a une nuance outre sanivit et cit. Je crois qu’ici cil, plusieurs 
fois cite comme citkald (pp. 24, 31...). represente un aspect plus dynamique de la 
conscience que sanivit. qui serait pure conscience absolue. 

72. Puisque prakdsa est a l originc premiere. 

73. hdrdhakahi : ce « dynamisme de la moilie de HA ». jaillissant du milieu des deux 
points pourrait etre lc visarga, qui est eeoulemenl. emission, dynamisme et genera lenient 
considers comme un fragment ou comme la portion ou le dynamisme non manifeste 

de HA : avyaktahakala (TA, 3.146). On pent aussi y voir // -) anacka : II sails voyelle 
d'appui. Amrt dit plus loin (p. 24) que e'est le dernier phoneme, done HA, et il cite a 
l’appui la Samketapaddhati. Si on le prend comme la moitic de HA. on rejoint 
I' explication donnee par Sivananda dans la Rjuvi et par Vidyananda dans EAR ad 
NSA. 1.185-6 (sur quoi voir infra , p. 202, note 99). On est alors amenc a rapprocher les 
speculations ici presentes de cedes qu'on verra plus loin, DT, pp. 131 el 172 (voir les 
notes afferentes, infra, pp. 202 et 387) ou intervient la let Ire / eerite au moyen de trois 
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1'union [dc kdma] avec celle-ei. De cet aksara kdmakald « nail » le 
haifuiavacakra fait de la triple mdtr[ka], lieu [de naissance] de la vague 
de 1'uni vers. Par « lieu [de naissance] de la vague de I'uni vers » il faut 
entendre que cette vague, ces Hots, ce sent les 36 tattva el qu elle est 
leur lieu en ce sens qu’elle esi cause de leur apparition. « La triple 
mdtr\kd] ». ce sent les [plans de la Parole] : Voyante, Moyenne, 
Etalee. De la, e'esi avec Lapparition d’un quatrieme birulrt, appele 
Sadiisiva. resultant de la coalescence de ces [autres elements] que se 
deploie le triangle central, le baindavacakra 74 . Ce sera dit plus loin 
dans le passage allant depuis « lorsque cette supreme kald voit la 
figuration du soi, etc. », jusqu'a « I'Etalee, la diversile des formes de 
I'univers » (.s7. 36 a 40), ou encore [au (si. 24] : « Le cakra est triple, 
etc. ». Notre Maitre a expose cela dans le Kamakalavilasa : 

20 « I energie supreme etant 1 union de Siva et Sakti est la semence et le 
bourgeon [de I'univers]. Extremement tenue, elle brille et sa forme est rendue 
perceptible par [la conjonction de] 1 Incomparable et de la prise de conscience. 

// 3 // . _ 

La masse des rayons du soleil du supreme Siva se refletant dans le pur 
miroir de la prise de conscience, le mahdbindu apparait sur le mur de la 
conscience limitee qu'illumine son reflet. 1/4(1 

IS aheunkdra. qui est conscience limitee et donl la forme est oelle de la fusion 
unifiante toute manifeste de A el HA, triomphe, lui qui csl le bloc forme par 
funion de Siva et Sakti. ayant absorhe en lui la sphere entiere de lunivers. 
I IS// 

iF jr 

Les deux hinc/u , blanc ct rouge, sont Siva et Sakti absorbes dans (leur 
momement d [expansion et de contraction. Us sont la cause de la parole et du 
sens, se penetrant mutuellement et s'eloignant I’un de fautre. //6// 

21 Le bindu qui est ahanikdra est 1c soleil. forme de funion de ces [deux autres 
bindu f II est kdma . car il est desirable. Les deux autres, dont la nature est celle 
dud'eu et de la Line, sont kald 111/1 

Telle est la vidyd de Kamakala. Elle a la meme nature que la serie des cakra 
de la Deesse. Celui qui sait cela, etant identifie a Mahatripurasundan, sera 
libere » 75 . //8// /Il / 


points (done bindu 4 visaiga ), appclcc kamakaldksara el ou, eointne iei, la demi -kald de 
If A, e’est-a-dire H anacka se trouve graphiiquement entre deux bindu. Cl', aussi DT. 
pp. 33 el 315. 

74. Le baindavacakra. lc cakra forme par le point central du sneaknt. csl considere 
eomnic un quatrieme bindu forme de la coalescence des deux bindu et de la hCndhukald, 
ou des autres triades qu'on \ ient de voir. On a iei unc fois de plus une made qui csl 

3 + 1 . 

75. Sur le sens de ecs six stances, voir La traduction du KKV par A. Avalon 
(kumak aid- viidsa. Madras: Ganesh & Co, 1953, pp. 9-21). t I. VII, 2.22-25. DT. 
pp. 132-5 et infra, pp. 202-3. notes sur le diagramme dc la kdmakald. 
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iLUI-CI A ENSUI TE TROIS FORMES DIFFERENTES. 

etasya trirupatvam punar bhavet 

II y a ensuite trois formes diflerenles de ce cakra , donl la nature est 

celle d un triangle. Le mot « ensuite » vise ici [Lapparition de] 

nouvelles earactensticjues dans le [ccikrii\ qui vient d el re c ecril : celui- 

ei a lui-rneme d’abord la nature d'un triangle, puis, du fait de 

I emission, il atteint la condition de I’energie et, avec la resorption. 

celle du feu. C'est en ce sens qu'il devient triple. Voila ce qu'il faut 
com prend re 76 . 

Cela etant, est expose le navavonicakra avec les representations qui 
racccmpagnent 77 . [Le YH] dit ainsi : 

h apparaissent] dharma et adharma, les [quatre sortes 

D ]A IMA iV, AINSI QUE LE SUJET CONNAISSANT, LE CONNA1SSABI.E ET 

LA (’ONNAISSANCE. //1 2/7 Sa NATURE 1ST ALORS CE1 I K D*UNE 

NONUPt.E MA I RICE s . Il EST IMMENSE. MASSE DE CONSCIENCE ET DE 

FEI.KTTE, [A] CE NONUPLE CAKRA [CORRESPOND] UNE DIVISION EN 
NEUF MANTRAS. //13// 

i i i 4 

Ce [navayoni] est present dans le [cakra suivant], a huit 

POIN7ES, SOUS LA FORME! D AMBIKA. CEINTURE DE VOYEI.LES, II 
ESI LE DYNAMISM!- DE LA CONSCIENCE, LE FEU DE LA RESORPTION. 
FT EST PLACE SLR LE TRONE QUE FORME LE HINDU. // 14// 

dharmadharmau tathatindnau matrmeyau tathd prama 12 
navayonyatmakctm idatn cidunandaghanam mahai 
cakrani ncivatvnakatn ukitu nuviulhd bhhvuimatitrakam // 13/7 


76. Deux triangles (energie ei leu) s ajoutant au buindavacakra considere lui-meme 
com me tait lies trois hindu (ou des trois etats de la Parole), on a neuf elements avec 
lesquels on pent supposer que sunt mis en correspondence les neuf facteurs. dharma , 
etc. Ainsi apparatt eette « nonuple inatrice » navayoni. 

■ 7. saviisaham : vaxanaja, qui pent avoir 1c sens de disposition men tale, d'etat 
d esprit, d intention, est utilise par Amrt dans la DT dans le sens, voisin. de ce qu'il faut 
imaginer ou se representer : de la bhdvana . en somme. par quoi Padepte fait apparaitre 
le mcakra et lout ce qu'il conlient. s'y identifie et en saisit le sens inlerieur, subtil et 
secret. tC f. Bhaskara, p. 82 du Selu, ed. de Gopinath Kaviral). C’est le sens du 
vasanapafala du I R I (chap, e5) qui deent la hhdvaud des seize Nitva, I dsana vise non 
seulement la « realisation »interieure des differents aspects du cakra et de la vulva* mais 
aussi les actes presents qui accompagnent (et servent a) eette realisation mentale. 
li UHi/ia pout rail, enfin. plus normalenienl, etre la trace latente, I'impregnation 
salvifique, que le rite accompli et compris esotcriquemenl laisse dans I 'esprit de I’adcptc 
et que renl'orce chaque repetition de ce rite.) 

78. Voir note 76 ci-dessus. 
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amhikarupam cvedam astarustham svardvrtam / 14 /; 


dharma et adhanna lJ sont merite et peche. Les quatre soi sont : 
u/num, antaratntan, paramdttnan et jndndiman s0 . Enfin on a le stijet 
connaissant, le connaissable et la connaissance. c'est-a-dire I'etre 
vivant. ce qu'il peut connaitre el l’apprehension intellectuelle. 12 
C e nonuple cakra , donl la nature est celle d'une nonuple mat rice, 
est masse de conscience (cit) et de felicite; cit en etant 1'aspect de 
conscience dynamique (caitanyakald) et la felicite, eelui d'evolution de 
I'ipscite cosmique (visvdhantaparindma). Ces deux [elements] ferment 
unc masse (ghana) en cc sens qu'ils forment quelque chose d'interieu- 
rement et d'exterieurement parfaitement compact et acheve H3 . II est 
« immense » (mahat), c'est-a-dire qu'etanl fait de conscience, il n est 
pas limite par 1'etendue, le temps, ni la configuration formelle 82 . 

23 On a d'abord ainsi montre que la cause de cette nature du triangle 
[central], son point de depart, se trouve dans sa triple nature, que 
forment la Voyante, etc. Ensuile est exposee[, dans les si ok a) 
commen^ant par « la nature du cakra, etc. » (13b) et finissant par « le 

triple tour, forme de Varna » (si. 19), la condition relevant [du niveau] 

& 

de 1' Lila lee, du cakra exterieur 84 , ainsi que la nature propre des 
elements qui y apparaissent. [Pour produire ce dernier, le navayoni]- 
cakra , etant fait de trois triangles 84 se transforme et devienl nonuple 
en formant les neuf cakra Trailokyamohana, etc., ou, comme cel a sera 


79. Ces deu \ lermes apparaissent sou vent duns les agamas sivaites assoeies a jnarta, 
xairagya el atsvarya ct a leurs trois contra ires, ajhdna, etc. Ce sont des puissances de 
Siva formant les pieds de son Irene, On ne trouve mentionnes iei que dharma el 

r r 

adharnui. qui sont mis en eorrespondunee avec Sis a ct Sakti Id', infra, si. 67. D7. p. K5 el 
2.23 (DT. p. 135). 

80. Scion Bhaskara (Selu. p. 27). dtman est le brahman, antaratnian esl Ic sujel 
jouissant dc la creation {bhok.tr). paramatnum est le plan de I’etre vivant subtil 
{siiksmajivd) et le fhdndunan est le brahman en tant que non separe de I'etre vivant 
t iivdhhmm). Cf. Atmopanisad {The Sanumyavedantopanisad, Adyar, 1921. pp. 90 sq,). 

81. Defini tion assez ha hi t ticllc de ghanatd. 

82. Le navayonicakra, qui nail d'une sorte de developpement du bindu et du triangle 
central, apparait comme eouvrant les trois premiers cakra, du bindu a eelui a liuit 
pointes (cf. infra, si. 74 et DT. p. 92). mais, tel qu'il est conyu iei. il depassc la delinilion 
diagratnmalique ct apparait en quelque sorte comme representanl la conscience de la 
Decsse, originc des neuf parlies du sneakra dont ellc est precisement la *< nonuple 
matrice », Cf. Di. p. 255. 

83. bahxacakra : les aulres cakra. a hull pointes, etc., exterieurs au centre el d un 
niveau moins eleve que lui puisque representanl et formant ies etapes suivantes de la 
manifestation. ( "est aussi le sneakra tel qu'il esl « exterieurement » c est-a-dire 
einpiriquement existanl : eelui utilise par la pujd et qui. a ce litre, releve du monde 
exterieur, done du niveau de l Etalee. I es trois plans de la Parole sont d’ailleurs presents 
des le baindavaeakra (cf. DT, p. 19). 

84. Comme on l a indique ci-dessus. note 82. 
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till, on trouve encore une enneade, eelle des mantras des neuf 
CakresvarT s " : ceux de purification des mains, etc. 86 . 13 

Le « trone forme par Ic bituiii » (haindavus ana ), c'est le trone dc 
Sadasiva, le mahdbindit ; on le dira plus loin : « le trone de Sadasiva, 6 
Deesse, fail du mahdbindu , supreme » (si. 2.56. p. 180). [Ce navayoni- 
cakra] est « place sur le trone forme par le bindu » parce que Siva et 
Sakti siegeni au-dessus du tattva de Sadasiva * . Le feu de la 
resorption est celui de la dissolution cosmique. C’est en lui que [tons 
24 les tattva] de la terre a Siva sont resorbes 88 . Ce feu dissolvant de la 
resorption esl lumiere (prakasa), c'est V Incomparable 8<l , le phoneme 
primordial anterieur a tons les autres. Le dynamisme de la conscience 
( citkald ), ce dynamisme propre a la settle conscience (cidera kid a). 
c est la prise de conscience (r imarsa). f ile a pour nature la demi -kalti 
de HA Idle est a ce titre le dernier des phonemes. C'est ce que dit la 

ati : 



« La lettre A, premier de tons les phonemes. Lumiere. est le supreme Siva. 

La leu re HA, le dernier, est kaia. Elle est. dit-on, appelee prise de 
conscience ». 

Le [premier] triangle est done la oil sc trouve le dynamisme de la 
Conscience ainsi que le feu tie la resorption place sur le baindavasana. 
[Si le navayonicakra est present dans le cakra suivant] « sous la forme 
d Ambika »°‘, c'est parce qu'il recclc en lui-meme le cakra central, le 

85. Divmiies presidant a ehacun ties neuf cakra constitute du sricakra. Elies sent 
enumerees mi 2' ; pafala, si, 9-12, t)I, p. 115 et leui s mantras sont donnes ibid., pp 106- 

110 . 

86. karasiuhlhi : j] s'agii des r irfya karasuddhikan, etc., qui sont les mantras des 
diviniles regentes des neuf cakra : les cakresvari. La purification des mains se fait en 
general an debut d'un ensemble de rites, cf. YH. 2.81-83. 1)1, pp. 268-270. 

87. Sadasiva vient. dans lema nation. apres Siva et Sakti (dans l'ordre des tattva). II 
esl done normal que le navavotiicakra, dans la mesure ou il esl identique a Siva et Sakii. 
soit place « sur Ic baimluviisuria ». Dans les agamas, toulelois. Sadasiva siege sur le 
mahabmdu. regie tradilionncllement mainienue puisque nos textes reconnaissenl 
rautorite des saiddhantikagamas. Mais ii en resulte une apparente contradiction. 

88. samvarlunula : on a ici la presence simultance de deux elements apparcmtncnl 
contradietoires : citkald. le dynamisme de la Conscience, creatcur. ei le feu dcstrucleur. 
C’est que I'lncomparable (anuttara, le phoneme J, primordial), prakasa . est Siva seul. 
detenani en lui tonic la manifestation, mais non createur. cependanl que 1‘energic. Hi. 
esl cicatrice, Siva nc cream qu associe a elle. II est sit tn van ana la non comme feu 
destrucleur, mats comme lumiere contenanl. reprenant en elle, tout le cosmos avanl de 
le manitester. Cet aspect de dissolution sera naturellemem au premier plan, dans ce 
menie cakra. lors de la resorption cosmique. quand le cakra est envisage satnharakra- 
metut. Cf, aussi DT. p. 352. 

8 L L Le phoneme A. Sur eelui-ci. voir, par exemple, Redwr dies, pp. 192-198; I 'dc. 
pp. 235-243. 

90. hardhakaldrupa : cf. supra, note 73. 

91. Ambika. la Mere, est un des noms de la Deesse. f ile domine et rasscmblc en elle 
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niahabindu , forme de I'union parfaite de Siva et Sakii, Ce triangle esl 
aussi present dans le [cakra a] huit pointes parce que les huit triangles 
de ce dernier naissent d'une expansion de la triple vibration {spanda) 
du [premier] triangle 02 , c'est en ce sens qu'il y est present. II est 
« ceinture de voyelles » parce qu'il est constitue par trois lignes ou 
sont reparties en trois [groupes] les quinze voyelles de A a bindu. la 
voyelle AH se trouvant au centre, ("est ce que dit le Maitre expert : 
« S'etant represente mentalement le grand triangle central [comme] 
contenant les seize voyelles » 93 . Cela signitie que c’est le cakra 
triangulaire lui-meme qui se transforme en nonuple cakra: qu'il esl au 
centre du [cakra] a huit pointes; qu'il est pourvu de neuf mantras 
differents : celui servant a la purif ication des mains et les a litres, ainsi 
que des neuf Cakresvan : Tripura, etc.; qu’il a sur lui les seize 
voyelles; qu'il est preside par Kainesvara et KamesvarT qui sont 
respecticement lumiere et prise de conscience el qu’il est place sur le 
trone de Sadasiva fail du niahabindu dont la nature est celle de I’union 
parfaite d'Ambika et Santa 94 . //14// 

Esl donne [maintenant] le cakra suivant avec ee qu'il taut s’y 
representer 05 : 

Ln [PREMIER OHS 1>EUX CAKKA\ A DIX POINTES ESI UNE FORME 
LUMINEUSC NEE DE b’EFFULGENCE DES NEUF TRIANGLES. IL FAIT 
SCINT1LLER l.liS l)IX PHONEMES, DE CELUI QUI PRECEDI SAKTl At 
PREMIER DES NEUF [SUIVANTS]. 15 11 EST LE SUPPORT DE LA 

LUMIERE DES D1X ELEMENTS GROSSIERS ET SUBTIl.S. 


mivatrikonasphuritaprahhdnipadasarakam 
saktvddinav 
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(3 t I) les trois autres energies divines : Vania. Jyestha et Raudri (Amrt rindique 
expressement. DT, p. 76). On vena apparaihc ces energies plus loin. (,v/. 18-19. 

92. On a vu au si. 12 que le premier triangle apparait avec la naissanee de trois 
facteurs [dhanna, etc.) dans le baindavacakru. Le spanda. la « vibration ». Pactiviie 
essentielle du navavoni esl done triple. 

93 Citation du Subhagodaya de Sivananda, {si 41, NSA, appendiec. p. 288) : 
« S'etant represente mentalement {vibhavya) le grand triangle central [etmime] contenant 
les sci/e voyelles, il devra sacrifier aux [quinze deosses] qui sont les [quinze] tilin' (jours 
lunaires). chacune dans le phoneme qui lui appartient. et a Sodasi (la « Sei/ieme ») dans 
la voyelle A » done dans les seize voyelles. de A a visarga. 

94. \mbika. energie divinisee. represente 1’aspeet de prakdsu, correspondant a Siva 
(ou Kainesvara), alors que Santa, qui dentine les energies de volume, connaissance et 
activite, releve dc I'aspect de vimarka, de Sakii (et de Kamesvan). 

95. savdsanam : ef. ei-dessus. note 77. V. D. glose X expression en Hindi : bhavana- 
paddhati ke sath. 
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Par « neuf triangles », [il faut entendre] le triangle [originel] et 
le navayoni cakra ,,f) . Le mot triangle designe [en diet id] le bahulava- 
| cakra] situe au milieu du triangle [central], L’effulgence repandue 
autour d eux par le baindava et les « neuf triangles » (= navavoiti), la 
luminosite qui leur est inherente, prend ainsi, en se transformant, la 
forme des dix pointes [du cakra suivant]. Sakti, e'est hi tell re RA 91 . 
("est ce qu'indique l’Uddharordhvatantra 08 , qui dit, au sujet de 
fextraction du bJja de la Ramasakti : « Candra, Sakti. Mahasakti. 

, * a, etc. ». Ce qui vient avant Sakti. la lettre RA, e'est 

YA. En commengant done par la lettre YA, precedant Sakti, el en 
allant jusqu’au dernier de ces neuf phonemes, on arrive a KSA. Ainsi 
est manifestee la forme des dix [phonemes en question] 99 . Leur 
seintillement est prise de conscience. 11 faut comprendre que [doit se 
produire a ce niveau] une prise de conscience des dix phonemes de YA 

a KSA 10 °. 1/15/1 

Les cinq elements grossiers sont la terre, 1'eau, le feu. fair et fether; 
les cinq subtils : Eodeur, la saveur, la forme, le toucher et le son. Les 
dix elements out une decuple lumiere paree que celle-ci leur sert de 
support. Coinme les objets, terre, etc., out la nature de Siva et que la 
nature des phonemes YA, etc., est cclle de fenergie, ce cakra se trouve 
etre forme de dix triangles et avoir pour nature a la fois la lumiere et 
la prise de conscience [prakdsavimarsamaya ) lnl . En disant que [ce 
cakra est le support des tattva] de la terre. etc., el des phonemes [de 
} .1| jusqu'a KSA . on fait apparailre que la nature des trois cakra le 


%. Amrl explique quo navatrikona est uu dvandva signifiant /nivaiyoni) cl « trian¬ 
gle ». e'est-a-dire Hindu. 

97. Cette correspondanee surprend. car tradilioimellemeni RA est agnibija. Bhaskara 
(Seiu, p. 29) dii saktir makdrah. Ce n'est d'ailleurs qu'en commeneant par MA qu'on a 
dix phonemes jusqu'a KSA. Cf, note 99, ci-dessous. 

98. Texie qui exislerail en ms. au Nepal (Tdnirik Sd/urya. p. 79). (iopinath Kaviraj 
n en cite que eette ligne dans son /. u/Uuganiasamgraha. I 'uddhCtra id donne elani 
incomplel, on ne peut pas en rendre le sens, sinon que Sakii doit \ designer la lettre R (. 
com me le dit Amrt. 

99. |)c ) A a KSA il n’y a que neuf phonemes. Pour en avoir dix. il laut commence!’ 
par 1/ t. Le sink a se eoniprendrait alors comme : « du premier, qui est Sakti {saktyadi) 
jusqu'au Iphoneme] qui sc trouve a la tin des neuf suivants » : e'est I explication tie 
Bhaskara, quil est permis de jjuger preferable. On peut aussi ajouter le I et compter 51 
lei ires en lout, mats KSA ne vient alors plus en dernier. 

100. I'oute apparition de phonemes, scion le systeme de l'enianalion phonetique tel 
quil est decril dans les textes du I rika-pratyahhijna (dont la pen sec d \mrt est ires 
proche) est due a un acte de conscience — vimarsa ou paramarsa (que l adepte doit 
reproduirc dans sa pratique). 

101. Les elements grossiers et subtils. etant du cote de l’objectivite. se ratlachenl a 

w 

Siva et a prakd.su. alors que les phonemes, qui sont tin cote de hi parole, sont des 
energies et relevent de 1‘aspeet de vimarsa. qui est energie. 
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premier a dix pointes el les [deux] autres est celle de la conservation 
du cosmos 102 . 

P- 27 Le deuxieme cakra a dix pointes esl decrit : 


p. 28 



' ASSO- 


La FORME FULGURANTE DU DEUXli-ME A DIX POINTES 
CIEE AUX] PHONEMES KRODHTSA, ETC. //16// 

dvidasttrasphuradrupam krodhJsddidasdi nakam 


« Le deuxieme a dix pointes », c'esl le deuxieme | cakra] a dix 
pointes. 

C e qui constitue sa forme [rupa), ce sont les dix objets des sens : [les 
elements subtils] : son. etc., et [les organes d'action] : la parole, etc. 
Voila ce qui I'ulgure sous la forme du deuxieme [cakra] a dix pointes. 
Krodiusa esl la lettre KA. C'esl done comme si [on disait] : les dix 
phonemes KA. etc. 103 . Quel est le sens de ce passage? C'est que 
quand les cakra du Hindu , du triangle central et celui a huit pointes 
sont illumines par la double clarte de la lumiere et de la prise de 
conscience brillant au centre, naissent les deux cakra a dix angles, 
ainsi que les lettres KA. etc., [les elements] son, etc., el les lei ires YA. 
etc., el [les elements] terre, etc., produits eux-memes en reflet de cette 
decuple effulgence. 

C'est ce que dit le KKV : 


« Les neuf triangles 104 et le [Hindu] central, eclaires par la lampe de la 
conscience, [ferment] la dizaine qui, avec ces deux lumieres, apparait alors 
comme un cakra a dix pointes » (KKV, 29-30). 

Si on objectait en disant : « A quoi sert-il, apres avoir dit 'il est le 
support de la lumiere des dix elements grossiers el subtils', d'ajouter 
Fexpression * la forme fulgurante du cakra a dix pointes’? Que signilie 
ici le mot k forme'? » [II landrail repondre :] II ne faut pas voir cela 
ainsi : le mot Ummdtra designe les elements subtils echappant aux 
sens, alors que le mot forme (rupa) designe les qualites comme le son, 
qui Sont accessibles aux sens : l'oui'e, etc. II n'y a done la rien de 
contradictoire. //16// 

Le cakra a quatorze pointes est dit [maintenant] : 

102. sthiii : sthairva, la stabilite, esl lc propre de la terre. Les deux cakra a dix pointes 
et celui a quatorze pointes ferment ainsi, dans le sruakra. le sthiiicakra . cepcndant que 
les trois premiers torment lc srsticakra et les trois derniers. le snmhdracakra. CT. plus 
loin. Di. pp. 92-93. 

103. krtnihlia : c'esl la lettre I parce que dans lc nya.sa des Rudra SrTkantha. etc., lc 
Rudra KrodhTsa est impose avec la lettre KA. La meme raison est imoquee plus loin 
t.v/. 18. DI, p. 2*1) pour j usti tier I'appellation de KhecarT pour 7,-1 et Java pt>ui HI [A. Lc 
nytlsa de SrTkantha est celui de cinquante formes de Rudra. CL VH, 2.43. Di. p. 165 ct 
note ad lac. 

104. C est-a-dire, comme ici, le triangle central et lc cakra a huit pointes. 
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Par suite i>e la transformation de la luminescence des 

QUATRE [PREMIERS] CAKRA CONJOIN I S [AVEC CELUI A DIX POINTES, 
APPARAIT], SOUS UNE FORME A QUATORZE POINTES ET EN AYANT 
POUR NATURE LA PERCEPTION ET LES ORGANES DES SENS, [LE ('AKRA 
SUIVANT] FAIT DE I. 'EXPANSION, AU SENS LE PLUS IIAUT, DES PHO¬ 
NEMES DE KhECAR] A JAYA [ET QUl], AINSI, ESI FAIT DE LA LUMI¬ 
NESCENCE DE RaUDRT FULGURANT SOUS FORME D1 FEU ET D ENER- 
CilE. // i 7-1 8// 

catuscakrapabhdrupasamyuktaparindmatah / 
caturdasararupena samvittikaranatmana //17 / 
khecaryddijayantdmaparanmrthaprathamayam 
evatn sak t\ analdkarasph uradraudrxp rab h a may am . /18// 

Les quatre [premiers] cakra sent celui du bindu , le triangle [central], 
le cakra a huit pointes et le premier a dix pointes. I Is bri lien t d une 
quadruple luminescence. Comme [ces cakra ] sont eloignes [de celui a 
quatorze pointes] l0? , on n'en pergoit [au niveau de ce dernier] que la 
luminescence [el non les parties composantes]. Tout comme dans le 
cas d’une foret, faite de nombreux arbres. on ne distingue pas [de loin 
les arbres] qui la composent. Alors qu'a cause de sa proximite du 
deuxieme cakra a dix pointes et de sa conjonction avec la quadruple 
luminescence, on pourra percevoir les elements composants et la 
quadruple luminescence |dcs autres cakra dans celui a quatorze 
pointes. celui-ci] resultant de la transformation du [cakra] a dix 
pointes. « Sous tine forme a quatorze pointes el en ayanl pour nature 
la perception et les organes des sens » : la perception (samvitti) l()6 
e'est la connaissance (jiidna). Mais ce mot connote aussi faction. Les 
organes (karana) [ici mentionnes] sont done des dix sens [d'apercep- 
tion et d’action] : Louie, etc., et la parole, etc., qui, avec le sens interne 
et le mental, Lintellect, le principe d individnation et le psychisme 107 , 
font quatorze, telle esl la nature de ce cakra. //17// 


105. Puisqu'ils sonl separes de lui par le deuxieme cakra a dix triangles. 

106. samvitti esl ici la connaissance on l’aperception lice aux sens, C'est done line 
connaissance timitcc, un niveau du psychisme lie aux sens. Ce memo terme pent 
toulclbis etre employe au sens de sumvid. la ( onscience supreme, ainsi YH. 3.163, DT. 
p. 354. 

107. t.a lisle n'est pas habiluelle : man obuddhyahan lkara modifie Ford re des tattva , 
mais on trouve, par exemple, dans la SP3. p. 284, des rites mi le nianas apparait comme 
relemem le plus haul. 

On ne voit. d’autre part, pas ires bien (jusqu'a plus ample in forme) ce que citta (qui. 
dans le Yoga, remplace precisemeni la triade manas-ahamktira-buddhi) peut signifier ici. 
Sa presence, a premiere \ue. ne semble gucre s'expliquer que par la necessite d'avoir ici 
quatre tattva en plus des dix indriya pour arrive au total de quatorze exige par le cakra a 
quatorze triangles, i.e quatuor manas-buddht-ahamkara-citta rexient plus loin, par 
exemple DT. pp. I4S, 186. ele. 
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Kliecan est la leltre TA. Jaya est BHA IH8 . La nature de ces 
quatorze phonemes — de TA a BHA etant celle de la prise de 
conscience, leur expansion, prise an sens le plus haul, est ce qui les fait 
devenir organes des sens. Qu'esl-ce a dire? Que e'est le cakra 
central (madhyacakra) cl nul autre qui, devenant le triangle, puis le 
cakra a huit pointes, puis les deux a dix pointes, sc transforme cn 
cakra a quatorze pointes, lequel est lumiere et prise de conscience et 
est pourvu des quatorze phonemes de TA a BHA et des quatorze 
organes de perception, e’est-a-dire des sens d’aperception. oui'e. etc., 
de ceux daction. parole, etc., plus le sens interne, 1‘intellecl, le 
principe d individuation et le psychisme. 

11 a etc dil plus haul du cakra triangulaire que sa nature (rftpa) etait 
celle d'Ambika : « [Present] sous la forme d'Ambika. Entoure de 
voyelles » (s/. 14). On dit de meme ici que la nature des cakra a huit el 
quatorze pointes est celle de RaudrT. Ainsi, comme le dil [ce si. 1X|, ce 
cakra fulgure-t-il sous forme de feu et d'energie. e'est-a-dire sous celle 
des cinq energies et des quatre feux, formant ainsi quarante-deux 
void 100 et etant « fait de la luminescence de RaudrT », e'est-a-dire 

-» 

s'epanouissant par la figuration de lenergie de RaudrT, //18// 

[Le YH] dit le reste du cakra : 

[APPARA1SSENT I NFIX] LI CARRE, FORME DE JyESTHA ET LE TRIPLE 
TOUR, FORME DE VAMA. 

jresffulnlpacatuskonani vamdrupahhramitrayum ! 


31 


Ce qui possede trois fois quatre angles, ou pointes, les quadrilateres, 
formes de Jyestha, e'est le carre [externe]. Le triple tour, ou triple 
cireonference. est line forme de Vama, L’expression « triple tour » 
designe aussi les deux lotus silues a Linterieur des trois cercles. On 
dira en el'fet ici : « I'autre encore sera [produit] grace aux deux lotus et 
au triple bhugrha ) (si. 74). II cut etc plus juste de dire ici : « le triple 
tour est une forme de Vama et le carre. de Jyestha ». Mais le dieu suit 

i * 

Lordre des energies, Ambika, etc. Im , et dit done : « Le carre est une 
Ibrme de Jvestha el le triple tour, de Vama ». 

m/ 1- -I 

Une autre fagon do se representer 111 ce meme cakra est dil ensuite : 


IDS. Cf note 103. ci-dessus. 

109. Ces quatre cakra ayant respectivement S. 10, 10 et 14 triangles 
tolat de 42 triangles, ou voni. 


110. Ccllcs-ei soul 
d'Ambika a Vama. 

111. vasananiaratn 


en effet normatement presentees dans I'ordrc 
sur le lerine vasana. voir ci-dessus, note 77, 


on arrive au 
descendant. 
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Lj: f premier] triangle 112 releve de cn ■ i.es huit triangles, 

DE LA SANTYATITA[KALA\; //19// LES DEUX [CAKRA A] DIX POINTES 
AINS1 QUE CELUI QUi EN A QUATORZE, DE SANT^KAhA]. CE QUI FORME 
l N CIRCLE l)E HUIT PETALES ESI I A BRILLANCE DE LA V1DYAKALA. 

Le LOTUS AUX SEIZE petai.es. effulgence manifeste, (si irouvi j 

DANS LE CORPS DE LA PRA TISTIIA[KALA. ENFIN,] QUAND BR1LLE 113 
EE CARRE, APPARAIT 1,4 I.'ASPECT DE LA NfVRTTlKALA 115 . ; 21// 

cidamsdntas trikonam at samyalUastakonakam // 19 // 
siint\'itnisctih idtisarani (a tathaiva bhuvandrukant 

vidyakaldprahhdrupaduhistakasamdvriam //20// 

pt atistiuiYapusa spas / ttsphut'addvyasUtda/dmhujatn j 
tu vrt tyakdravilasacxatusk ana virajitam f /21 / 

Releve de ctt » (cidattisa), c'est-a-dire du dynamisme dc la 
Conscience 1 lf> . 

Telle esl en effel la nature du triangle inierieur. [Les autres parties 
du sri\cakra relevent des kala sdntvantd, vidya, pratistha et 

fiivriti et de la forme d energie {kala) prop re aux cinq elements : 

atmosphere etc. Voila ce que cela veut dire aussi. Le sens de ces 
propos est clair. //19-21// 

line autre laqon de se representer ce meme cakra, dans le sens de la 
resorption M \ est exposee [ensuite dans les si. 22 a 24] depths : « Du 
Trailokyamohana » a : « le reste est aetivite » : 


1 12. Bhaskara (Sctu, p. 24) precise que « triangle » designs ici le bindu el le premier 
triangle, tons deux relevant de fit et etanl indivisibles. 

1 12. ulasito : « gleaming, glittering, shining forth, appearing » (Monier-Wii mams. 
Du t.. [i. 482), ( on note ime apparition brillanlc. irsouvante, mais se rnouvant coni me 
par jeu. Cf. !)i. p. 82, ci-dessous, p. 162 note 268. 

114. virajita a le sens, voisin du precedent, d’apparaitre en brillant. mais aussi de 
reguer. d’etre excellent el splendide (cf. ia virdj vedique) — encore, certes. que la 
nivrttikald soil la plus basse. done la moins importanie el la moins lumineuse des kala. 
Mais cost 1c cakra lui-meme qui est jeu eltulgeni et smiverain de la Deesse, 

I 15. Les dilferentes parlies du srhakra sont maintenant presentees comme assoeiees 
aux divisions cosmiques que sont les cinq kata , de idntyaitta a nivrtti. dominees par la 
Conscience absolue, cii, qui correspond an centre du diagrnmme. Sur les kald. voir par 
ex. mes Recherches. chap. vi. ou la SIM (Pondichery, 1977), mi la question est ires 
a t tentivemen t examinee. 

116. citkata, qui n'est pas une des div isions cosmiques nominees A aid et qui les 
domino, est au plan meme de la Conscience. 

117. ( "est-a dire les cinq elements « grossiers », dc I’ether ici appcle atmosphere 
{yagana) ;i la tone (prihivT). 

118. samharakramena, puisqu'on envisage maintenant le sricakra en allant du carre 
au bindu. ce qui est d ailleurs la fagon de I'aborder dans ta piijd : en allant vers le centre. 
Cf. Tint rod uction du NS A. pp. 96-97. 
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Dans les neuf cakra . toutefois, du Trailokyamohana au 
premier, 6 SuresvarT! sk trouvent Nada, Bindu, Kala, Jyhs- 
tha, RaudrT et Vama, //22// ainsi olje VisaghnT, DutarI, et 
Sarvananda, dans cet ordre. Nada et Bindu sont indivises, 
Kala a la volonte pour nature propre, (123/1 Jyestha est 

CONNAISSANCE ET TOUT LE RESTE EST ACT1VITE. AlNSI LE CAKRA 
EST TRIPLE. C'EST UNE FORME DE KAMAKALA, SA NATURE ESSEN- 
TIELLE ETANT EXPANSION. // 24 // 

trailokyamohatiadye tit navaeakre suresvari j 
nddo binduh kala jyestha raudrX vdmd tat ltd punah ((22 // 
visaghnT dittart caiva sarvananda kramdt sthitah j 
niramsau niidabindu ca kala ceechdsvarupakam jj23j; 
jyestha jiidnam kriyd sesam ity evuni tritaydtmakam I 
cak rat) i k an taka Idriipan i prasdraparamiir th at ah I j 241 j 

Le mot « toutefois » {tu) sert a marquer que 1'explication precedente 
[du cakra] sous son aspect de Kamakala llg est finic. Dans t'expression 
« du Trailokyamohana au premier ». le mot « premier » designe les 
cakra Sarvasaparipuraka, etc. 12 °. On dira leurs norns plus loin. [Le 
YH s’exprime ici] au singulier parce que les cakra [composant le 
sncakra] ne forment qu’une seule espece d'objets 121 , mais [il s'agit 
bien en fail de cc qu'il y a] dans les neuf cakra, Trailokyamohana, etc. 
Les neuf energies vont de Nada a Sarvananda. Elies se trouvent done 
dans cet ordre dans les neuf cakra allant du Trailokyamohana au 
Baindava. Le sens cst clair. j(22-23(1 
On a vu precedemment {si. 17 sq.) comment il fallait se representer 
les parties du cakra , du triangle central au carre exterieur, du point de 
vue des qua Ire deesses, Atnbika, etc., qui relevent de la lumiere. 
Maintenanl est dit comment se representer le cakra , du carre au 
Baindava [cakra], du point de vue des quatre [energies] Santa, etc., qui 
relevent de la prise de conscience l22 . 


119. kdnnt cl kala sont Siva el Sakli on prakdsa et vimarsa. Kamakala cst aussi la 
Dees sc elle-meme cu tant quunion tic ees deux principes : el. ci-dessus, p. 110, note 73 
cl la eilation dn KKV, 3-8; voir aussi YH, 3.164 et DT, p. 34. 

120. C'est-a-dire to us les cakra depuis 1c Lotus a seize pctalcs jusqu'au bindu , coniine 

A mi; l va le dire. 

121. jatavekavacanum : le Y11 dit en effet ; adye tu navaeakre , au locatif singulier, au 
lieu du pluriel. Celle fa?on de laire se rencontre assez souvent dans noire texte. en 
general pour des raisons do metrique. Mais V usage du singulier pour le pluriel est 
permis lorsqu’il s’agii de choses de la memc espece (fa/i) : e'est cc qu'cxprime la regie 
latdvekavaeananu qui donne a Amrt I’occasion de souligner Tunite d'essence du 
sn cakra. 

122. Les deesses, ou energies div ini sees. Ambika, RaudrT. Jyestha ct Vama soul 
considcrees comme relevant dc Siva {sivdtji.sa). done de l aspect de lumiere, prakdssa. 

















1 11 
1 - ■ 


YOdlNIt/RDA ) A 


[D abord, on aj I’energie Santa, qui est indivisible (niramsa) l2 \ 

33 C etle indivisibilite tient a ce qu elle est paisible (sdnta), sa nature etant 
celle de la Conscience (cidrupalvdt). C'esl pourquoi, aussi. Nada et 
Hindu, taites d energie sdntd, sent sans divisions. Les deux cakra : 
carre et lotus a seize petales, sont des formes de Nada et Bindu, ils 
sont done aussi tails d energie santa . Kata, ensuiie. a pour nature 
propre la volonte. Cette nature propre est [en effetj dynamisme (kala). 
( 'est dire que le lotus a hint petales est fait d'energie de volonte. 
.1 vest ha, elle, est connaissance; sa nature propre n’est rien d'autre que 
eonnaissanee. Le cakra a quatorze pointes est done fait d'energie de 
connaissance. « Tout le reste est activite » : il a pour forme les cinq 
energies nominees RaudrT, Varna. Visaghm, DutarT et Sarvananda. 
Idles correspondent aux cinq cakra que sont les deux a dix angles, 
celui a huit angles, le triangle central et le bindu, tons fails d’energie 

1123 If 

A pres avoir expose I'aspect de Kama kala du cakra dans le passage 
coinmcnvant par « De la lettre A vide » (si. 10), fie YH] reprend et 
resume ce passage en disant : « Ainsi, le cakra ». etc. C'e dernier a 
done une triple nature, on vient de le dire : celle des trois energies, les 
Meres. Vama. etc., celle du triple bindu el celle de Vaksara Kama- 
kaia l24 , el il est essenliellement expansion (prasara). Ainsi, il se 

34 deploie a partir de ce [ kamakaldksara] , ayant celui-ci pour nature 
essentielle 125 . Tout com me un pot est fait d'argile, n’esl qu'une forme 
de I'argile, ou comme une etoffe est faite de fils, n'est qu’une forme 
prise par les tils, ainsi le sneakra est issu et procode du kdnuikaldksara , 
n'est qu'une forme de celui-ci : il n’est par nature, en realite. rien 
d’autre que le Baindava-a/A/v/. 722-24// 


[Le YH] expose ensuite, differemment, une autre lagon de se 
representer el tie mettre en pratique 120 ce meme cakra [dans les si ok a 

ullant] de « dans akula », etc., a « agile par la supreme felicite » 
(si. 35) ]2 \ 


Les energies Nada, Bindu, etc., releveni de Paspect de prise de conscience. vimarsCuma. 
On remarquera qu'elles sont enumerees en allant de l exterieur vers le centre, ce 
mouvement centripetc ctant celui de la resorption. 

133. 11 x a inversion de la position des energies, celle de conscience, vit. etant ;i 
l exterieur et eclle d activite an centre. 

134. C ette triple nature a etc en fait exposee, non dans cel ordre. muis dans l’ordre 
inverse : K am aka la (si 10). triple Hindu ( si. 13). puis les Meres dont Vama est la 
dernicre. 

13.''. I n realite, en essence (paramarthaias), toute la manifestation n’est rien d’autre, 
n a pas d’autre nature profonde. que la Source d’ou elle est issue. 

130. Vasanantaram : voir ei-dessus. sur vasann. la note 77. p. 112. 

127, A pres avoir deer it 1 apparition du sruukra et de eerlaines des energies qui lui 
sont inherentes, lc VH passe maintenant a une « meditation ». qui est plutot un exercicc 
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Dans akula , i n ce qu'on nomme visi /, dans ce qui releve 

DE I, HNERGIE ET DANS LE FEll, PUIS DANS LE NOMBRII , L'ANA- 
HA FA, LE [V/J.S7 fUHA , fl.E CAKRA DE ] LA LUETTE ET ENTRE LES SOUR- 
C1LS, 25 DANS I A LUNE, DANS SA MOITIE, PUIS DANS MRODHIN 7, 
.VA/M. N ADANTA ET SAKTI , PUIS DANS VYAPIKA ET DANS LE DOMAINE 
DE SAMA.NA ET l MM ASA, //26// ENFIN DANS LE MAHABISPU , II. FAUT 
ENSUITE TRIPLEMENT MED I ILK LE CAKRA. 


akulc visusatnjne ca sdkte vahnau uithd punah 
ndb/uiv andhale suddhe lambikdgre bhruvo 'mate 25 
indent tadardhe rodhinvdni node ndddnta era ca 
saktau pimar vydpikdydni samanonmanigocarc //26// 
mahdbindau pwntscaivam tridhd cakram tu bhdvayet 12W 


« Dans akula » ; esi akula ce qui esi autre que 
akula le lotus rouge a mille petales situe a la racinc de 
[Alors quc| le lotus kitla. a six petales. esi place sui un 


On nomme 

la susumnd. 
« 

loins a huit 


de \oga lantrique. ou les huit parties du srhakra. du carre externe au triangle central, 
sont « medilcs » dans les cakra du corps subtil, du lotus a mille petales inferieur a 
ri7/>7<7c(/AT»/. Puis est medile le hindu . mais sous sa forme phonique (comme s'i 1 s'agissait 
de Eenonciation de I'adepte devani suivre alors les huit kata du btja. 

& ardhacandra a unmand, puis, au-dcla encore, an nuthabindu. ce qui amenc cet adepte 
qui avail prccedemment suivi le mouvement d apparition du cakra de Siva a la terre 

r _ 

au supreme Siva. 

Les cakra eorporels enutneres iei nc sont pas au nombre tie six (ou de sept si on 
eompte le sahasrara I, comme on le toil le plus souvent : il y en a neuf, car trois autres 
(les deux lotus a mille petales, lun a la base rautre au sommel de la susumrui et. entre 1c 
visuddha el Y djiidcakra. celui que le YII appelle iambikdgra) situe au niveau du palais) 
s’v ajoutent. Bhaskararaya menlionnc cette scrie de neuf dans son commcntaire tie la 
Bhavanopanisad qui. elle. indique qu’il v a neuf ddhdra. sans preciser lesquels. ( lie/ les 
Nadia notamment dans la Siddhasiddhantapuddhati. II. on trouve aussi neul cakra , 
mais ee ne sont pas les memes quid. Plus lorn, dans la DI (p. 334), Amrtananda donne 
une lisle tie neuf ddhdra. formec des six cakra traditionnels plus trois autres mais 
eelte liste diffcrc tie celled. Par centre, p. 336, au sujet du japa de la srividya. Amri 
renvoie expressement au si. 25-6, ci-dessus. 

Dans la niesure mi le sricakra. forme de neuf cakra, doit etre mis en correspondanee 
avee les centres du corps subtil, il parait naturel qu'on en vienne a considerer quo ccux- 
ei sont au nombre de neuf. puisque cela permet d'homologuer sricakra et corps subtil 
pour les besoins tic la pratique spirituellc. On devrait done trouver le metre nombre de 
mkra (sinon exaetement les memes) dans lous les textes de People Tripura. Certains 
lex les. lardifs. coniptcnl un nombre encore plus grand de cakra. Mais deja dcs ouvrages 
relalivement anciens, le YH ou le NT par exemplc. ajoutent aux cakra propremetn Oils 
des granthi , ties ddhdra. etc., en aecroissant ainsi le nombre des centres du corps subtil. 

! 38. bhdvayet : ce terme et celui de hhdvana est sans cesse utilise dans le YH et la Di. 
11 s’agit d une meditation intense, crcatrice de formes menlales. ("est aussi. par la. la 
realisation inicricurc. mystique, d’un eini ou d’une divinite.Cf. ci-dessus, page 100. 
note 27. Sur la hhdvana cf. retude de Fr. On ni t, « Bhavana el creativite tie la 
conscience ». Numcn. vol. XXV. 1 (1087). pp. 54-96. 
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petales sit tie lui-meme au-dessus du [lotus akula\. C’est ce que dit le 
12 <) . 


35 « O Deesse! en has el en haul de la susumna se trouvent deux lotus a mille 
pe tales, un rouge et un blanc. dont les mille petales, tournes soit vers le hunt 
soil vers le bas, sont associes aux energies, avec leur pericarpe et leurs 
etamines. Ces deux lotus sont des lormes de lenergie kula et akula, purs, 
eternels, imperissables. Entre eux. dans ta susumna. des lotus forment trente 
supports I ddhdra). Leur nature est cello de Sakti el de Siva. Ils sont le lieu 
propre de toute ascese lM> . De ces [lotus] je vais maintenant te dire, dans 
1 ordre, la lorme et Pactivite. Ecoute! A cinq doigis au-dessus du perinee, 6 
Deesse! |il y a] le bulbe ( kanda ). d’un doigt et s’elargissant de deux doigts au 
milieu. En son milieu se trouve le mahdyoni, triangulaire, au centre duquel 

36 passe la susumna. A la racine de celle-ci, 6 Mahesvan! se trouve le lotus 
inlerieur aux mille petales, avec son pericarpe et ses etamines, lumineux, 
brillant comme un joyau, accompagne iT energies qui se tiennent sur chaque 
etamine el sur les petales, 6 (.'here! El au milieu du pericarpe, 6 Deesse! est la 
deesse Kula. Au-dessus de ce lotus, au centre de la susumna, un doigt plus 
haut, il y a le lotus a hint petales el huil noeuds (granthi), rouge, au beau 
pericarpe, orne d’etamines rouges. A la pointe de chaque noeud se trouvent 
trois poinles (trisriiga) 1,1 . Ils sont entoures par les butt Bhairava 132 et par 
Brahman!, etc., places sur les huit petales et, sur les noeuds, par les energies 
Varna, etc., et par d'aulres energies encore qui sont sur les pointes. Au centre 
de cc fdispositil] il taut alors evoquer le lotus de kula, servi par Penergie de 
kula, place plus haut, a un doigt de distance et ayanl six petales ». 

Mais s’il Taut comprendre qu akula est ce qui est autre que kula, 
comment se fail-il que le lotus a huit petales situe [au-dessus dc celui a 

an milieu [de la susumna el qui est different du lotus kula 



129. Sur le Svucchandasamgraha, cf. ci-dessus. p. 98. note. 16. 

130. On ne voil pas ce quo sont ces trenle ddhdra. i ne structure analogue, que 

Ksemuraja attribue a la tradition Kula. se trouve dans son Uddvota ad \ I . 7.1-5. mais 
avec sei/e ddhdra seulement (dont les deux premiers sont loutefois kula cl visa). II donne 
aussi unc autre repartition ddhdra dans tout le corps, alors que les 16 ddhdra du Kula 
sum. comme id. places le long tie la susumna. La D! men lie tine dc nouveau tics ddhdra 
plus loin (p. 334). mais il tPv en a alors que neut. coni'ondus en panic avec les takra. 

Je lis sarvdhhYdsunijdhnam avec le ms. GA. V. D. imprime : sarvanydh sannijalayam , 
i.|u il enlend comme le lieu dc sejour propre a Sarvani. c est-a-dire Parvuti. ce qui ne me 
parail pas convaincant; non plus que la lecture du ms. KA : sarvebhyo matpriydlayam. 
IE s'agiruit la < \ . D.) de deux lotus, inlerieur et supericur. qui sont Siva el Sakti : ces 

deux principes se reumssant la, ce point serail le lieu tie toute ascese, ou un « lieu plus 

cher que tout » (ms. KA) a la divinite... 

131. Ces noeuds semblent se trouver sur les petales des lotus (ou entre eux 7). Le> 
« pointes » scraient des etamines supplementaires? 

132. Los huit Bhairava peuxenl elre representes comme entourant la Deesse. Tel est 
le cas, par exemplc. dans le culte de I ripurasundari au Nepal. Cf. A. W. Mac donald 
A A. Vkrgati-Si mii . \cii i ir Art (Warminster : Aris & Phillips, 1979, p. 86) Ou les huit 
Bhairava (Asitahga, Ruru, etc.) sont associes aux astamdtrkd , Brahman!, etc. 












f \KRASAMKETA 25 - 27 Ub 


125 


a six petales] ne soit pas lui-meme cikuht ? A eela il a ete repondu en 
disant que c’est ce qu’on nomme visit 133 . La racine VIS connote 
I'omnipresence 1 u . Ainsi. ce qui penetre les trente lotus qui sont dans 
77 la susumna , c’est le lotus a mille petales, le visuva, car il est le support 
de tout. Voila pourquoi le lotus aux huit petales n'est pas akula. 

« Dans Lenergie et dans le feu » {si. 25) : cela doit se lire en sens 
inverse, e'est-a-dire : « dans le feu et dans I energic » 135 . Le feu, c’est 
le muladhara , car il sert de support a I'image du feu. C’est ce que dit le 


38 


« Le lotus de la base est jaune, a quatre petales, avec de belles etamines et 
tourne vers le has. En son centre est KundalT, 6 Paramesvari! qu'il faut se 
representer an centre du svayamhhu\linga\ entouree [des energies] Va rad a, 
etc. 1J( \ (Doit aussi etre visualise] le lotus terrestre et. au-dessus de lui, le lotus 
supreme. En son milieu, 6 Deesse supreme, les energies indivises, brillantes 
comme feclair, doivent etre evoquees. Plus haul, au centre du pericarpe. 
I’image du feu, et. au-dessus de celle-ci, le purnapTtha 1 r au centre duquel se 
trouvent les Sakini, 6 Siva! » ,38 . 


« Dans ce qui releve de Lenergie » (sdkte) : Lenergie, e’est la 
hrllekha 13 °. C'est parce qu’il se dent stir celle-ci que le svcuUusthdna , 
lotus a six petales, releve de Lenergie. Cela est dil dans le SvS : 

« Au-dessus tin lotus de Yadharu, deux doigts et demi plus haut. brille [un 
lotus] a six petales, au pericarpe jaune. Au milieu de ee pericarpe. la hrllekha 
oil se tiennent les deesses Ananga, etc. Deux doigts au-dessus de ee [lotus se 


133. Si on a akula et \isu, cc sont deux c hoses dt He rentes. De plus, lc caracterc 
d'omnipresence (vvapti) de visa fail qu'il doit etre partout oti akula n est pas. Done, tout 
ee qtii n'est pas akula. puisque visa s'en distingue, doit etre ku/a. C’esl pourquoi le 
visuva (terme apparente a visit), le point central, est le support de tout. Ce qu on nomme 
visa est le lotus a huit petales. 

134. vislr vyaptau : Dhatupatha, 1095. 

135. Le « feu » designe en effet le mitladhara. le premier cakra en commencant par le 
has. 

136. varadadihhir avrta : Varadfi est une des 64 YoginT ( cl*. M. T. di Mai i mann. Em. 
/fan. de EAgni-Pur ., p. 300). 

137. Sans doutc s'agil-il du pit ha de Purnagiri. I’un des quatre principaux pour le 
’l l!, cf. infra, si. 41-43, etc. 

I3K. On trouve plusieurs (bis, ici. la Deesse appelee Siva. Propiee, (. esi l energie de 
Siva, faeon de marquer, peut-etre. le caractere « sivaitc » de ce texte « sakta »>. 

139. Appellation du hi]a HRT\1. I aul-il penser que HRlXl scrail dans le muladhara 
el que lc lotus a six petales reposeraii en quelque sorte sur ce hi/a 1 ! Ou Hrllekha serait- 
elle iei une energic divinisee? Ou une appellation de la Sakti? Les ka/d. de hindu ;i 
unmand. en ttuu eas. senihlent bien etre cellos dc UllTSl , puisque Amrt dil plus loin 
(p. 51) que les phonemes « grossiers » vont de HA a hindu. 
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jr 

Etagement des iakra entre les deux lotus a mille petales 


muhabindu 

unmanii 






sahit\rara 


a/riii ( bindu) bhrumadhva 


lamhika (luetic) 


visuihiha kantha I gorge) 


anahtUa hr day a (caMir) 


manipilraka nahhi (nombril) 


svadhisfluma 


nndndhara 

kuhpudnia 

visa 

k anda 


aku/apadntu. 
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Irouve] le svadhisthana, a six pointes, de nature aquatique, ou doit etre 
imaginee KakinT entouree des energies BandinT, etc. 14 °. 

« Dans le nombril » : dans le \mani]puraka, qui est un lotus a dix 
petales. Voici ce qu'en dil le meme texte : 

« Trois doigts et demi au-dessus du nombril, ee lotus, le manipura. a dix 
petales, au brillant eclat. En son centre, LakinT entouree de Daman, etc. ». 

« Dans Yanahata » : dans le lotus a douze petales situe au niveau du 
coeur et dont il est dit : 

« Quatorze doigts plus luiut que le lotus appele manipura [se trouve] le lotus 
amt hat a a douze petales avec, en son centre, Rakini entouree la des dix 
energies Kalaratri, etc. La se irouve r image du soleil. ("est le pit ha appele 
Odtyana » 141 . 

* -r 

« Dans le visuddha » : dans le lotus a seize petales situe au niveau de 
la gorge (kantha). On en dit au meme endroit : 


« Un doigt au-dessus de celui-ci |sc trouve] le visuddha , a sei/e petales. 
centre est DakinT. Sur les petales exterieurs, 6 Paramesvari [sont les enei 
d'Amrta a Aksara. avec. au-dessus, Lima go de la June » 1+2 . 

i * 


Au 


40 « [Le cakra del la 

est dit : 


luelte (/ amhikagre) : le lotus a huit petales dont il 


« Au-dessus de la gorge, 6 Paramesant, |se trouve] la luette, de quatre 
doigts. Sur celle-ei un lotus a huit petales qu'aceompagnent VasinT, etc. » 143 . 

« Entre les sourcils » : Ydjfid. le lotus a deux petales, dont il est dit 
au meme endroit : 

« Le lotus a deux petales, receptacle du comtnandement. avec HA sur un 
petalc et KSA sur Paul re et, sur les cotes. Haiyisavatl et Ksama et, entre dies 
deux, Hakim ». 

140. Les energies BandinT. BhadrakalT. Mahamaya. YasasviuT, Rakta et Lambostika 
sont !cs divinites regentes (adhisfhdtrdevatd) des phonemes BA, BJ/A. MA, YA, RA, 
LA. 

141. Les dix deesses Daman a Phatdharl regisscnl !es phonemes de PA a PH I el 
tioivent el re visualisees dans le manipura avec ees phonemes. 

Il en est de meme pour Kalaratri a ThankarT. assoeiees au\ lettres KA a 77/4 dans 
I andhuta les deesses et duutres divinites. egalement mineures. dans les cakra suivants 
jusqu a Ydjnd. 

142. Le dernier pada de cette citation porte nddyodydnapithakam. Mais il n v a pas de 
Nadyodyanapltha. I e ms. GA (utilise notammenl dans I'cdition du Setu de Bhaskara 
dans I'Anandasliram Sanskrit Series) a pour dernier pada : odiyundkhyapithakam. 
lecture que je irouve preferable et que je suis ici. 

143. Diverses traditions, dont celle des Natha, des textes coinmc le NT egalement. 
comptent un cakra au niveau du palais {tain): mais on sail que le nombre des cakra du 
corps subtil est variable. 
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[Le YH porte :] « dans le sourcil » (bhruvo 'rue), an singulier. pour 
les sourcils, Cela s'entend evidemment comme : entre les sourcils. 
« Dans la lune » : dans le Hindu. On dira [plus loin] les temps 
d’enonciation 144 |a partir de Hindu]. Ce sont les formes successives 
[de l'energie phoniqne du mantra] : Hindu, ardhacandra, nirodhim, 
nada, ndddnia, sakti, vydpim, samand et unmana. [Enfin] « dans le 
mahdbindu » qu’on appelle supreme purete (parasiida). transcendant 
I’espace, le temps el la forme. Les parlies de plus en plus subtiles [de 
Vuccara] de la vidyd. de Hindu a unmam , out en fait les memes 
fondements el proprietes isddhdrana) que [les parties] du cakra et que 
les [centres] du corps. Qu'est-ce que cela signifle ? Qu'il taut mediter 
( vihlidvayei) les parties du cakra du I railokyamohana au Hindu, qui 
sont [successivement] grossieres, subtiles, puis ires subtiles, au niveau 
des etapes [respectivement] grossieres. subtiles et ties subtiles, qui vont 
d 'akula a unman!. ainsi que dans le mahdbindu. //25-267 

Cela, il faut, esl-il dit. le faire « triplement ». e'est-a-dire que le 
cakra ayant ele envisage de la fagon qu'on vient tie dire 145 , il faut en 
outre le mediter triplement. 

[Le YH] dit en quoi [cette meditation] est triple : 

JUSQU'A I.' AJNA[CAKRA LA MEDITATION] EST DITE AViX KM a : 
[D1 la] JUSQU'A UNMASf ELLE EST SAKALA-MSKAl a. Au STADE 
SUPREME, ELLE EST SANS KALA. Fl LE Si: TROUVE AINSI EIRE TRIPLE. 
SUR LI FRONT, ELLE A LA FORME D UN ROND SEM11LABLE A UNI 
LAM PE, [L'ENONt 'IATlON N Y DURE QUE LE TEMPS | D'UNE D1M1-VIORI . 

// 27-28/,- Vardhacakdra, |situe] au-dessus de (elui-ci, a if: 

MEME ASPECT QUE 1 UI. [L'ENONCIATION Y EST] D UN QUART DE MORE. 

RodhinI a l’eclat lunaire, est de forme triangulaire. [Li¬ 
tem ps d’enonciation en est] d un huitieme de more. Ii291 


a iiian lam sakalam proklam tat ah sakalaniskalam 21 
munanyantani pare sthdne niskalarn ca tridhd s/hitam 
dJpakdro rdhanidtras ca lalate vrtta iscute 2K 
ardhacandras tathdkdrah pddamdtras tadurdhvakc j 
jyolsndkdrd tudastdtnsd rodhiru tryasravigrahd 29 


144. luctinmaktila : on passe done ici d un diagramme, d une representation spatiale. 
a une autre « meditation » qui va elre decrite dans les sink a suivants (26 a 35J ou des 
representations phoniques passent au premier plan (encore que les di verses A aid de 
HRlM , de Hindu a unmana el au-dela. aient aussi une forme visuellc. ou tin s\mbole 
graphique. qu'il faut aussi sc representer au cours de la pratique). On a ici un exemple 
de I’isomorphisme tie la vision et de la parole si frequent dans le tanlrisme. Sur les 
rapports mantra-diagranime. el'. A. P adoi x (ed.) Mantras et diagrammed' ritueh dans 
i'hindovisme (Paris : C NRS. 1 ‘>86>. introduction. 

145. C 'est-ii-dire sous ses trois aspects : grossier, subtil et ties subtil, la bhdvanu etanl 
ellc-memc sakala. sakulauLskaia et niskala. comme le precisent les ihka suivants. 











CAKRASAMKETA 27-29 


129 


« Jusqu'a ajria », c'cst la meditation « grossiere » des liuit parties 
constitutives du cakru , du carre [exlernej an triangle central, quil faut 
accomplir [dans les cakra corporels : de celui] & akuki jusqu’a Yajna. 
Cette meditation est « avec kola ». Puis, a partir de bindu et jusqu’a 
unnianJ. on doit mediter les parties constitutives subtiles et tres subtiles 
42 du cakra. Cette meditation est « avec et sans kald » 146 . Au stade 
supreme, e’est-a-dire dans le ntahabindu. on doit contempler la 
Conscience pure et vide : celte meditation-la est « sans kald ». La 
meditation se trouve done etre triple. D'autres tantras exposent 
longuement [ce qui a trait a la meditation dans les cakra [d'akula a 
djdd). On n'en parle done pas ici. //27// 

De « dans le cercle du front, semblable a une lampe », etc., a 
« jusqu’a unmanT » e'est-a-dire dans les si. 2S a 34 sont exposes 
les points et les temps d’enonciation l4 ~, ainsi que la nature propre des 
[etapes de l'energie phoniquej de bindu a unmanL 

L eclat de la [premiere etape, celle de bindu] est comparable a celui 
d’une lampe. [Bile durej une demi-inore. Ce qu’on appelle more etant 
la duree de prononciaiion d’une [voyelle] breve, la demi-more est done 
le temps d’enonciation de la moitie d une voyelle breve. « Sur le front, 
elle a la forme d'un rond ». e'est-a-dire d’une figure circulaire situee 
sur le front, sur le haul des sourcils. On ne reste, dans ce rond, 
semblable a une lampe, que le temps d'un enonce d une demi-more. 
Le SvS deerit longuement le bindu et le reste. Du bindu , il dit eeei : 

« Ce qui est place plus haul en to urc le bindu. Celui-ei hrille comme cent 
millions de soleils. immense. a>ant au centre un lotus de cent crores de yojana. 
avec, sur son periearpe. le seigneur Sanlyatltesvara, aux cinq visages, aux dix 
bras, a 1’eelat semblable a celui de I eclair. Lt Nivrtti, Pratistha. Vidya et SantT 


146. sakataniskala ; kald Contend a la f'ois commc partic. division, division tem- 
porelle. instant, et comme dynamisme createur et parcellisateur. toutes choses absentes 
du niveau supreme tant de la divinite que de la meditation qui est alors. comme le dit 
Amrt, contemplation de la Conscience pure et vide (suddhasunvasanivit). 

147. m t dratnikald : I'enonciaiion (uccdra. uccdruna) d'un mantra ou, plus cxacte- 
menl. d’un hi]a. n'est pas la prononeiation ordinaire d'une syllahe. I lie correspond a un 
mmivcment ascendant du pnina dans la susunind. c est-a-dirc a des etapes ou formes 
successives de renergic phonique du mantra, comme le montreni d’ailleurs a la Ibis les 
localisations de Yucrura et les durecs d'enonciation qui. sauf pour la premiere, sont 
heaueoup trop breves pour pouvoir etre effeelivement prononcees : la « brievctc » 
eroissante de Ymrdra iraduit en fail la sublilite eroissante lies niveaux de l'energie 
phonique. 

Ce systeme des kald de Vuccdra. de bindu a unnirnd. ou. comme ici. a niahdbindu. d'un 
hljamantra ( OM . HR/. U, etc.} exprime en thcorie l’amuisscment progressil de ta 
resonance nasale terminate de cos bija, pareil. disent les texies. au « son d'une cloche qui 
\a s'eteignant peu a peu jusqu'a la plus extreme lenuite » (cf. 1)1. p. 360). On le trouve 
deerit dans divers testes, ainsi le S\ I (eh. tv), ou le N I. (eh. xxn). II est repris dans des 
tnanuels de riiucl sivaile, par excmple la SP (pour laquelle voir notamment le vol. 3, 
p). XII ct XIII. ou encore le vol. I. pi. VI). 
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qui, dans cet ordre, enlourent [le Seigneur] de SanlyatTta 14S , 6 Belle! A 
gauche esi assise SaniyaiTta, la transmentale. loutes ay uni cinq faces et dix 
bras el ornes du Hindu. [Voila ce qu on] nomine le hmdutattva . dont la 
circonference sc mesure par centaines de milliards ». 

L' ardhacandra esl la moitie du Hindu. II n « le meme aspect ». e'est- 
a-dire celui d une lampe 14y . [Son enonciation] « esl d'un quart de 
more » : du quart de la duree d une more. « Au-dessus de eelui-ci » : 
il est place au-dessus du Hindu, rodhim « a l'eclat lunaire » : donl la 
beaute esl semblable a celle de la lune, a pour temps d enunciation un 
huilieine de more. Sa forme est trianaulaire. Le S\S s'etend sur ces 
deux etapes dans les termes suivants : 

« Au-dessus d ardhacandra [sc trouve] rodhim et, au-dessus de celle-ci. 
Jyotsna. JyotsnavatT, Kanti, Suprabha et Vimala : ainsi sent appelees les cinq 
kala qui sc tiennenl sur ardhacandra. RundhinT, RodhinL Rodhii, Jnanarodha 
et Tamopaha sont les notns des cinq kala de nirodhika. 6 Belle! Farce qu'ellc 
fait obstacle a I'obtention du supreme par les grands dieux, Brahma,, etc., elle 
est nominee I'Obstructrice. Ln la transpercant, 6 femme au beau visage! on 
atteini ce qui s'appelle supreme purete ». 29 / 


[i. 45 



/ > us\ SI; PRESENTE ( OMMEJ UN BATON I N I RE DEUX BINDl \ DE 
I A FORME D UN PENIS, CHATOYANT TEI UN JOYAU, [aVEC UNI 

duree] d'un sei/jeme [de more. Duree] deux hois [moindrh 

pour] NAD a NT a. FLAMBOYANT COM ME L ECLAIR. 30 EN FORME 
DE CIIARRUE, UN HINDU LUI ETANT ADJOINT A DROITE. CEPENDANT 
QU'ENSUITE BRILLE SAKTI , QUI A l’aspect d'un [trait] DRESSE 
AU-DESSUS A GAUCHE DE DEUX BIN DU. ,31 


bindudvavantare dandah sevarupo maninrahhah 
kahvnso drigunamsas <u ndddnto vidyuduj/vafah 
hafdkdras tu saw as l hah induyuk t o virdjate j 
saklir vumasthuhindudyu fsthiriikdrii tat ha punch 


30 


31 


I 50 


\ndda] a la forme d une ligne droite entre deux Hindu celle d'un 
penis. On nomine penis le corps tubulaire situe entre les deux 


148. Le texte porte : suntyatitasya : « de SaniyaiTta ». II s'agit evidcmmenl de 
SaniyatTtesvara mentionne trois lignes plus haul. 

t esl la hhdvmd ;i portee metaphysico-theologique du hituht : sa « realite » (tattva) 
divine qui est ici decrite. 

14V. illpetk ara : c est-a-dire brillani. I! n'a pas cxactement le « memo aspect » que le 
hindu. puisque sa forme esl celle d une demi-lune, com me lindique son nom. 

150. Les sioku 30 a 34 sont reparlis par A. I).. pp. 44-50, de fay on a ee que le 
commentaire d’Amrt concernaru chaquc kola suive immediatemenl le si. du YH qu'il 
explique. J'ai juge plus simple de eon server la repartition eu deux groupes de si. : 30-31 
et .32-34 qui etail celle de fedition de Ciopinath Kaviraj sur laquelle j'avais d'ahord 
iravaille. 
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testicules : voila a quoi il ressemble. I) « chatoie coinme un joyau » : 
sa couleur est celle du rubis. [Sa duree d'enonciation est dcj 1/16* [de 
more]. Que nada dure I/I6 e [de more] est dit dans un ouvrage : « nada, 
de 1/I6 e [de more, est ee qui apparait] dans un son profond, doux. 
non-manifeste ». dit en eflfet Amara 151 . Le SvS decrit son apparition 
de la fayon suivante : 

« Ainsi t'est due celle qu'on nomine rodhinf. nada se tronve au-dessus d'elle. 
I! a I’apparence d im lilament de lotus brillant comme dix millions de solcils. II 
est entoure de para 1 ' 2 innombrables, etant au centre avec, autour de lui. le 
eercle ties cinq kaia : Indhika, Dipika, Roeika, Mocika et Urdhvaga 133 qui se 
trouve en leur milieu, cinquieme et supreme kald. 11 taut le mediter, brillant 
comme cent mille limes, en son milieu [un lotus] de cent millions de yojana, 
46 Assis au centre de ce dernier, le Seigneur se dresse, scmblahle a dix mille kines, 
ayant cinq visages et trois yeux. le dieu etant entoure par Indhika, etc., le 
trident a la main, portani le chignon tresse et tenant enlacce la supreme Siva 
i]ui 


se I eve » 


47 


« Flamboyant coniine P eclair » : son eclat etant semblable a celui de 
air. [nadania] a « la forme d'une charrue » : d un baton en forme 
de soc. « Un bindu Ini etant adjoint a drotte », e'est-a-dire q if etant 
place entre deux bindu , il est contre celui silue a sa droite. Le chiffre a 
multiplier par deux est seize. Sa duree d'enonciation est done de 16 x 
2 = 1/32* de more. Qu’est-ce a dire? 154 La ou a lieu la fin, la 
dissolution de nada , on est dans nadania. 1 .'apparition de cette [etape 
est decrite] comme suit dans le SvS ls \ 

« Le nddunta a la forme d une charrue. Ayant traverse tout cel univers en 
peryanl de l'energie interieure jusqu'a celle d en haul, il se resorbe ilans cctte 
nadJ ' H 'au niveau de la feme de Brahma, etant alors caracterise par un son non 
manifesto {avyakladhvanUaksana). La fente de Brahma est. il faut le savoir, 
environnee de dix millions de Rudras. La [se tient] Brahma Siva 1 brillant 
comme cent I lines, ayant dix bias, trois yeux a ses cinq faces, la lune sur son 

131. Le texte de la citation d’Amara varie seloti les mss. Dans les editions dc 
l'Amarakosa (I. 6.2 ou I. 8.2) on III : kalo mandrils m gain blare... 

152. puraih parivno ‘sank hr air : il s'agil de divisions eosmiques. Le SvT, 10.1225 
(vol. 5b. p. 526). iraitant du mcmc sujet et dont le texte esi ires voisin de eelui-ei, a : 
mahtulbhir pnrusair vydpta. ces purusa ayant pt>ur ndyikd les deesses Indhika. elc.. 
comme id. 

153. Nominee dans d'alitres levies UrdhvagaminT (ef. SP3, p. 347. qui renvoic a 
LUttarakamika). Le SvT. 10.1226. la nomme Ordhvaga. 

"Iks. 

154. Amrl repete id le texte du > ! I et ee qu it vient de dire, je ne le traduis done pas. 

155. Ce passage reproduit avec des variantes les .il, 1234-1239 du SvT (vol. 5b, pp. 
531-4). In texte ires proche. retail I' a nada. sc retrouve plus loin. DT, p. 169. 

156. 11 s'agil evideniment de la sitsunind, au point oil die alleint le hrahnniramlhra. 

157. La forme divine composite Hruhma/Siva semble attestee par Piconographie, 
mais die y a, a quelques details pres, l'apparence du dicu Brahma et non pas celle tie 
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diademe ct. portce sur sa hanche. Brahman!, encrgie non supreme, pone de la 
voie de la liberation que sa presence obslrue » 

Le mot « ensuite » renvoie a ce qu'on vient de voir, [Done,] apres 
avoir traite successivement de la nature propre. de l'apparenee el de la 
duree des etapes [de 1'energie phonique] a partir de bindu* on va 
decrire ces memos traits pour les kalci allant de sakti a satnana. sakti se 
tient outre deux bindu. Elle a l’aspecl d'[une ligne placee au-dessus de] 
celui des deux bindu qui est situe a gauche [de l observateur], Voici ce 
qu'en dit le SvS : 

« Je vais dire brievemenl ce qu'on nomme le Saktitattva , immense, 
qu’entourent les mondes dent il est le support. [Autour de lui] dans les quatre 
directions de l’espace. se trouvent Suksma, Susuksma, Amrta et Mrta et, an 
milieu de celles-ci, en cinquieme, se tient Vyapinl qui brillc d un bel eclat, 
a yam einq visages aux trois yeux. Ainsi est dit le saktitattva donl la 
p. 4s meditation a pour fruit la liberation ». //30-31// 

V) A PIKA NAir ENSUITE QUAND HINDI L PAR SON JED, PREND UN 
ASPECT TRIANGULA!RE. SAMANA. ENSUED , ESI FAITE D’UNE l.lGM 
DROITE PLACEE ENTRE DEUX HINDU. PUIS, UN MAN A, QUAND LE JEU 
DU HINDU PRODUIT UNE LIGNE DROITE. Le CORPS DE SAKlt , ETC.. 
IIRILLE D UN ECLAT SEMBLABLE A CELUI DE DOUZE SOLEILS, LES 
FRACTIONS DE MORE [DE L’ENONCE] DE CES \KALA\ A PARTIR Dl 
SAKTI SONT : 1/64" DE MORE. PUIS DEUX FOIS [MOINS QUE] CE 
CHIFFRH, PUIS DEUX FOIS [MOINS] ENCORE POUR MANONMANL APRES 

quoi [vient] unmanL //32-34// 

vydpikd binduvilasaitrikondkaratani gatd 

hindiuhay'dntardlasthd rjurekhdmayJ punah jj 32// 

stimand binduvilasud rjurekhd tathonmand 

saktvddmdm vapuh sphurjiuldvduUisddityasamnibham //33// 

catussastis tadurdhvam tu dvigimam dvigimam tat ah / 

saktvddmdm (a mdirdmso mammnumvds tathonmani //34 jj t5s 


vvapikd est la figure triangulaire formee par les trois energies Varna, 
etc., qui sont le bindu dans son jeu 15< \ Ce dernier a deja etc 


Siva. Cf. parexemple. S Kramrisi h. Manifestations of Shiva (Philadelphia Museum of 
Fine Arts. 1981). p, 54, tig. 45. 

I.e si. corresponiiam tin Sv I (10.1237) a : mini brahma para jncyah au lieu de tatru 
bnthmasivo jiievafj. La forme decrite dans ee texte. com me dans le passage du S\S cite 
ensuiie. rappelle d’ailleurs plus Sadasiva que Brahma, puisqu'cllc a cinq tetes (a trois 
yeux) ct dix bras. 

I5S. Certains mss. ont ici un derm sloha de plus : nirdkura nuihdbinduu taddulhvc 
sunva <‘vci tat . que ni Gopinath ni V. 17. ne retiennent, hien que la DT, p. 51.1. I puissc 
paraitre s’y referer. 

159. bimiuvikmtt : vi-i.AS esi a la Ibis briltcr, scintillcr. apparaitre (on brillani), ci 
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mentionne, a propos tie I etape de sakti , par le SvS dans le passage 
(cite p. 47 ci-dessus) : « Dans les quatre directions de 1'espace se 

trouvent Suksma ». etc. 

+ 

[C'e qui cst dit ensuite au sujel de samana] est facile a comprendre. 
Voici ce quc dit le SvS sur [’apparition dc samana : 

« Au-dessus de celle-ci se ticnt hi supreme energie qui est conscience et 
lelicite. Cette energie est nominee samana. idle est ta cause premiere 
universelle. Gouvernee par Siva, elle porte toutes les spheres cosmiques Le 
bienheureux Siva, cause supreme, est place au-dessus [d'elle]; Siva, cause 
uimcrselle, qui sans cesse fait apparaitre, conserve, resorbc et oeculte les 
mondes et v rcpand sa grace t( ’ 1 ; Siva. Agent eosmique universel. avec 
1’energie pour cause efficiente », 

C’est aussi a partir de ce me me Hindu et par son jeu [qu’apparait] 
unmana , qui est une ligne droite. Le SvS s’exprime de la faqon 
suivante sur Fapparition d unmana 165 ; 

« C ette energie agissant coniine cause, on a, au-dessus d’elle unmana , ainsi 
nominee parce que la oil [elle se trouve] le plan mental est dcpasse I(, \ II n'y a 
la ni temps, ni parties, ni modalites de l’etre. ni categories de la manifestation, 
m dieux. C esl l'cxtinction (nirvana) totalc, supreme, pure. On la nomme Face 
de Rudra (rudravaktra). Sivasakti. Nirvikalpa, Niranjana » lw . .. .32/, 

Sent aussi dites l apparence, les fractions de more et les kald des 
[etapes] suivant sakti el allanl jusqu’a unmana. « Pour manonnumJ », 
e’est-a-dire a son niveau. Ce que [le YH] nomme manonmam , e'est 
samana : elle est ainsi nominee parce qu’elle esl a la Ibis accompagnee 
par la vie mentale 105 et separee d'elle. Le « corps » (vapus) — e'est-a- 
dire la nature intrinseque (svarupa) dc ces energies : de ces etapes 


imicr. s’activer, se rejouir. II s'agii done aussi bien d une apparence nouvelle nee du 
bituiu que du resultai de son activitc, qui esi spontancc, libre. gratuite, telle un jeu - 
trail earacleristique de la divinile. 

160. anda : au nomine de quatre : prthiviprakrti-, mayo- et sakty-anda. Les undo 
s’arretcnt au niveau de I'cnergie, ce qui explique quc celle-ci en soil le support. 

161. Le passage « Siva, cause premiere »jusqu'a « repand sa grace » ne figure pas 
dans tons les mss. II ne s'insere d'ailleurs pas ires bien duns le lextc, quit rend repel ilif. 

162. Cette citation du SvS el la suivante se relrouvent. avec des variantes. plus loin. 

p. 208. 

163. La 2 l ligne dc cette citation ne se trouve pas dans le ms. KHA. Elle n est pas la 
non plus quand ce passage esl de nouveau cite, l)T. p. 208. 

164. nirari/unu : e'est-a-dire sans tache. sans « coloration » mentale ou affective, sans 
earacleristique ni conditionnement (upiidhi). d'ou : subtil, inconditionne. Ce terme 
s'applique a la fois a 1 energie la plus haute et au yogin absorbe en ce plan de V energie. 
CL par exemple TA. 3.108. Ksemaraja definit longuement niumjana dans I'Uddyota du 
NT. 7.37-39. Voir aussi DI. p. 59. 

165. ntaints : le mot ici doll sans doutc etre pris dans le sens general du plan dc 
1’activite mentale, el non au sens technique tie « sens interne »> 
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isj aUant jusqu’a manonmam — esl d'un eclat pareil a celui 
dc dou/e soleils. [La duree d'enonciation do sakti] cst de 1/64' de 
more. Au-dessus de celle-ci, a partir tie xyapika. hi fraction de more 
enoncee n'est plus que deux fois fmoindrej; la duree d'enonciation de 
xyapika n'est en effet que de 1 128 e de more. Quant a celle de samana , 
elle esl de l/25f) c . unman!, telle qu’elle esl ici decrile, est sans forme 
propre : elle ne pent pas etre enoncee. Comme le dit l'Upanisad : 
« (elui de qui les paroles se detoument. ne Tayant pas atteint par la 
pensee », etc. (Taitl.. Up., 2.4), on l'appelle unman! parce que son 
51 domaine est au-dela de la parole el de la pensee. [On est la] dans le 
mahabindu 166 . oil il n'y a plus de forme, de couleur ni de temps 
d'enonciation. Plus rien la n'est enonce, car on est au-dela de tout 
(visvottirnatvat ). C'est ce que dit le SvS : 

<« Ce qui transcende les tattva , 6 Femme aux belles handles! ee dont le 
domaine esl au-dela de la parole et de la pensee. qui n’est m sans ni avec kola. 
qui est sans forme ni vikalpa, c est le stade supreme, le supreme Siva, Realitc 
supreme et sans dualite ». 

Le temps d'enonciation des phonemes grossiers. de HA a bindu , cst 
d une more; dc bindu a .samana i) cst d une demi-more 10 . Au-dela de 
celte [demi-more] il ne depasse pas un lava lwi . Le lava se definit 
comme suit : 

« Si on serre ensemble ties feuilles de lotus et qu'on les perce d une aiguille, 
le temps qu'il faut a oelle-ci pour aller d’une feuille a une autre esl ee qu'on 
nomme un lava » ,M . 

Apres quoi, au-dela de ce lava, il n'y a plus que le vide (sunyaiva), 
car il n'existe pas de fraction de temps plus subtile encore que le lava. 
Ce qui revient a dire que par une telle meditation (evamvidhabhdva- 
naya) on finit par s'idenlifier a Siva lui-memc l ’". C'est ce que dit le 
Vijhanabhairava : 


166. Cc passage pourrait se rclerer a la ligne que certains mss. ajoutent au ,\l. 54 (cl. 
note 161. page preccdente). 

167. On vient pourtanl d'expliquer quo seul bindu dure une demi-more. Les auires 
durem tie 1 4 C a I 256 L de more. Ou faul-il eomprctulre que c'est tout ce qui suit bindu. 
jusqifa samana. qui. pris ensemble, ne fail qu’une demi-more? 

16S. Le lava est cn principe la plus petite unite de temps possible. On en donne 
diverses definitions, done diverses durces, mais toutes cxlremement breves. 

|69. Citation ties si 29-30 du chap. I du Prapancasaratantra (ed. Tantrik Texts, 

p. 12). 

170. L extreme brievete du temps touehani quasiment a l'intcinporalite. caraete- 
ristique dc Siva, 
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« Au moyen de la succession ordonnee des phonemes dc tous les mantras 
lormant bloc, [puis] par 1’enonciation <X ardhendu, bindu, nadanta et dn vide, 
on deviendra Siva » (VBh, 42) 171 . 

[Ce texle] inverse 1'ordre des mots : il dit ardhendubindu la ou il 
faul com prendre bindu-ardhendu, ( est en effet en enongant bindu, 
ardhendu, nadanta el le vide,[ pour rectifier cet enonce] raccourci, 
qu’on deviendra Siva. Au-dela d' ardhendu, il y a rodhitu et ndda , puis 
nadanta suivi de sakti, vydpitu et saniand. Le mot « vide », lui, designe 
unniand, C"est ainsi que « par l enonciation d’ ardhendu, bindu, nadanta 
et du vide » on peut devenir Siva. Tel est [Leffet de] 1'enonciation du 
mantra sous la forme de « bloc » (pindarupa). , , 33-34// 

Pu s MAU I QUE Cl LA [ENCORE], IL Y A LE SUPREMEMENT GRAND, 
QUE NE LIMITS NI LE TEMPS NI L’ESPACE, QUI EST BEAU PAR NATURE 
ET QU AGITE L A SUPREME EELIC1TE. 



desakalanavacehitmam tadurdhve paramam mahat 
nisargasundaram sat fu paranandavighiirnitam /, 35// 

« Plus haul que cela », c'est-a-dire au-dela de la triple condition, 
sakida, sakalaniskala et niskala , qui va de la lettre HA au mahd- 
bindu ‘"L |il y a encore] « le supremement grand ». Il existe line 
grandeur [relative, etablie] par comparaison avec ce qui est plus petit, 
au niveau [des objels des sens tels| des pots, etc. Ici, par conlre, la 
grandeur est « supreme ». Une grandeur, en effet, que rien ne peut 
surpasser est une grandeur supreme. Ce [supremement grand], done, 
n'est « limite ni par le temps ni par l espace » : la supreme grandeur 
ne saurait en effet etre circonserite par la forme, le temps et l'espace. II 
en resulte qu'il « est beau par nature » {nisargasundaram ) : dans le 
monde, une chose qui n’est pas belle peut apparaitre com me belle une 
fois pourvue d'ornemenls tels que des etoffes, etc. Cet [etat supreme], 
par contre, a une beaule naturelle : spontanee, intrinseque ( svabhdva- 
simdaram), car elle est par elle-meme attirante pour tous. 


171. pindamantra, « manlra formant bloc », designe habituellement les mantra 
monosyllabiques tel OM on HRlXf. (On peut noter au passage que pour les gram- 
mainens indiens pinda est le nom dc diverses modaliles de la jonclion consonnan- 
tique.) 

La traduction de 1-. Silburn de ee verset dans son volume sur le VBh (Paris. 1961, 
p. 92) differc de la mienne car elle prend sunyu comme so referant a m i ant. t ile traduit 
done « la poussee du vide » alors qu'ici Amrt indique explicitement que sunyu designe 
immana. Les deux interpretations son! d’ailleurs possibles : Sivopadhyaya les donne 
l une et I'autre dans son eommentairc du VBh. 

172. C ette mention du mahdbindu justifieraii peut-etre Eaddition d'un vers apres le 
si, 34, cf, supra, pp. 39-40. 











p. 54 


136 


YOGI Ml I HI) A 1,1 


« Qu'agite la supreme felicite » rt : la felicite se trouve aussi dans 
['experience d une chose particuliere, un son par exemple, etc. |Mais] 
cette [felicite] est sans duree. Cesl pourquoi on dil ici « agile par la 
supreme felicite » [ce qui cst tout autre chose]. Que veut-on dire, en 
effel ? que ce qui est anterieur a toutes choses existant dans le triple 
temps et la triple forme, que ne limite (ou ne divise) ni temps ni 
espace, ce qui esi supremement grand, ce dont la beaute est spontanee, 
demeurant dans la plenitude de la felicite d une jouissanee commune 
et fusionnante avec le supreme Siva, Lumiere supreme, I’energie de 
prise de conscience, c'est MahatripurasundarT. 35 

Apres qu'ait etc monlre le « lieu (de naissance] de la vague formant 
1‘univers, et qui a pour nature la triple matrka » (si. II ), [le tantra] 
explique comment concevoir cette matrka : 

Lorsque cette supreme KALA VOIT i a FULGU RATION DU SOI. 
ALORS, PRENANT [.'ASPECT D'AmBIKA, ELLE s'ENONCE COMME PaROI E 
SUPREME. //36// 

dimanah sphuratuun pasyed yadd sd para/nd kald 
ambikdrupam dpannd para vdk samudTritd // 36 // 


Cette supreme kala. c'est I'energie de prise de conscience 


174 


ce 


lie 

d'un fragment de l'ensemble des phonemes (sarvavarndmsabhutavimar- 
sarupa). « Lorsqu'elle voit » : quand elle desire voir, « la fulguration » 
— qui esi prise de conscience {r imarsanam) du proces [de la Parole] de 
pasyanti a vaikhan « du Soi » : du supreme Siva, cette supreme 
[energie], sa nature etant alors celle de siinta 1 5 prend la forme 
d Ambikii : se fond (sdmarasya) en Ambika en tant que celle-ci n'est 
rien d'autre qu'un fragment de la lumiere. Ainsi est manifestee para 
vdk . qu’on nomine Mere {matrka) supreme. C 'est ce que dit la 
Samketapaddhati : « Ce qui est manifeste dans cette supreme lumiere 
tnuihas). c'est la fusion des deux en une commune saveur ». //36/ 


173. pardniindavighurttiui : le niveau le plus eleve de 1 energie, ou elle est unie an 
supreme Siva, n'est pas earacterise par line lelicile statique, mais par le mouvemenl. par 
line agitation qui esi ivresse divine. Commc d‘alitres textes sivailes, le Yl I et Amrt 
soulignent I’aspect de « vibration » ( sptmda ), dc spontancitc. de vie. de 1 Absoiu 
vibration, ivresse qui caraeterisent aussi (el au premier chef) la condition de i’adepte qui 
se fond dans ie supreme. Cf. YH, 3.0 et Di. p.226. 

I “4. vimarsasakti : la supreme kala. dvnamisme dc la Conscience, esi avant tout 

energie. 

175. santd est i'energie la plus haute, au-dessus d'/Vc7jf7, au meme niveau qu Ambika. 

Aux qua ire energies divinisees RaudrT. Jyestlia. Vania et Ambika. correspondent en 
clYct respect ivement les quaere energies kriya, jnana. Ur hit et stlntd. Ambika. etc., etant 
des diviniles. sont. par rapport a ees quaire energies, dans la meme position que Siva en 
lace de Sakii. C 'est en cola qu'Ambika est ici deerile comine pntkdsamsa, siinta etant 
alors vimarkdntsa. 
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Quand elle; si: tourne vers [la creation] afin de REN ore 

MANIFESTS L'UNIVERS QUI SE TIENT [EN EIJ.E] A L'eTAT DE GERME, 
PRENANT l'ASPECT D UNE OBLIQUE, [ELI.E OEVIENT] VAMA, FARCE 
QU ELLE VOMIT L UNIVERS. 37/ PUIS. ETA NT ENERGIE DE VOLGNT1 , 
EMI I'RENO POUR CORPS LA VOYANTE. QUAND HUT EST ENERGIE 
OI ( ONNAISSANCE, HUE EST JYESTl I A, ET LA PAROLE MEDIANS 1ST 
AIORS ENONCEE. 38 AVEC LA CONSERVATION OE L’UNIVERS, ELI.E 
EST OE FORME ETENDU1 : I LL! 1ST FAITH o’UNE LIGNE DROITE. PUIS, 
AU STADE DE LA RESORPTION, ELLE PR END LA FORME DU HFNI>U. 

// 39 // Quand se produit [ensuite] un processus inverse, elle 

FULGURE EN UN CORPS [PAREIL A CELUl] DU SRNGATA 176 , ELLE EST 
AI.ORS ENERGIE D’ACTIVIIH : C EST RaUDRL I.’EtALEE, LA DIV1RSITE 
OHS FORMES DE L’UNIVERS. 1/40 // 

b Ijabh a vast h it an i visvam sphuifkartum yadonmukhi j 
vama visvasya vamanad imkusakaratam gala //37// 
icchasaktis tadd sc yam pusyantivapusa sthitd / 
jndnasaklis tat ha jyesfha nuuihyama vcig udlrita //38// 
rjwekhamayi visvasthitau prathitavigrahd / 
tatsamhrtidasdydm tu haindavatn rCtpam dsthita 39 
pratyavrttikramenaivum smgdtavapur ujjvald j 
kriva.saktis tu raudnvam vaikhan visvarigrahii 40 

« L'uni vers qui se tienl a fetal de germe » : com me l'arbre dans la 
graine. Ainsi, lout 1'univers fail des trente-six tativa sc Lrouve sous 
forme causale dans la supreme [Deesse ou Parole|. « Afin dc le rendre 
manifesto » : pour le produire. « elle se tourne vers [la creation] » : 
etant la cause me me de cetle production {ut pad ana), elle rend 
manifeste ce qui doit etre produit. C'est ainsi qu etant cause de la 
manifestation de ee qu'il faut produire, elle est Vama. eette produc¬ 
tion availt pour cause ce « vomissement » de 1'univers {yisvasva 
vamanat). Vomir, e'est rejeter en dehors les aliments, etc., que con dent 
Pestomac : il en est de menie de la production |cosmique], ou e'est 
l uni vers que Vama contient en elle, recele en son ventre, et on 
Pappelle Vama parce qu’elle le vomit au dehors. « Prenant Paspecl 
d'une oblique » 1 7 : etant oblique, elie forme la ligne gauche du 
triangle {smgdta). C’est-a-dire qu'elle a pris Paspect de Pemanation. 
Cela signifie aussi que quand Penergie de volonte fusionne avec 
Penergie Vama. elle a la forme de la Voyante. //37// 


176. Trapa bispinosa , le macro ou chataignc d'eau, plante dont le fruit est de forme 
triangulaire; sn'igaht ost done employe pour dire triangle. 

177. ankuiakanita ; ankusa signifie aussi bien crochet, courbe qu'oblique. mais ici le 
sens esl celui doblique (vaktra) : la ligne lateral? gauche {vCtmankhu). oblique, du 
triangle central du srtcakra. 
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5 <, [Vient ensuite] <.< I'energie de connaissance » : I’energie Jyestha est 
energie de connaissance. Tout comme Vamasakti, en fusionnant 
totalement avec I'energie de volonte. formait la ligne gauche du 

i fc - *Hn ‘ ' 

triangle doni la nature est remission, ainsi Jyeslhasakli sc fond 
totalement en I’energie de connaissance. « Avec la conservation de 
l'univers, elle est de forme etendue » 17s car clle est alors cause de la 
conservation du cosmos. « File est faite d une ligne droite » : sa 
forme, la, est celle de la ligne (horizontale) superieure du triangle. 
« La Parole mediane est alors enoncee : elle parvient a la condition de 
Mere mediane {madhyamamatrkatvam). //38/7 

[Arrive] alors la resorption : au moment de la resorption du cosmos 
[precedemment] emis puis conserve, Ambika, fondue en une commune 
57 jouissance ‘” g avec santa I8( \ prend l’aspect du bindu. [Puis], ayant 
brilie hors du bindu central, 1 emission et la conservation cosmique 
une Ibis accomplies, elle se tourne vers la resorption en reprenant pour 
cela la forme du bindu. Voila ce qu'il laut comprendre. C’ela etant, 
quand se produit |ensuite] le processus inverse 181 , RaudrT, par Leffet 
de sa fusion totale avec I'energie d'activite. etant elle aussi le corps 
( vapus) du srrigata* elle en forme la ligne de droite en fulgurant sous la 
forme de celui-ci — qui est un triangle. Ainsi nail I'Etalee, « la 


diversite dcs formes de l’univers ». I’Etalee etant ('expansion cosmique 
sous sa forme de Parole (vagrupaprctpanca). //39-40// 

La forme liee au triangle [central qu’on vient de voir] des quatre 
energies Ambika, etc., et de santa , etc., portions soil de la lumiere, soil 
dc la prise de conscience (prakdsavimarsamsarupa), une fois dites, est 
mainlenant exposee la fayon de se representer, dans ce triangle, 
l’aspect et la couleur des pit ha. les quatre lihga et les modalites de la 
conscience, ce qui est fait [dans les si.] allant de : « en manifestant la 
forme de l’univers » (,s7. 41) a : « et le quatrieme elat » (si. 49) : 


I7S. prathitavigraha : forme a la fois etendue, raanilestec. connue et celebree 
unites ehoses correspondant au plan de la conservation de l'univers. 

179. sdtfuirasyti : je traduis, diversement, par fusion totale. jouissance commune et ou 
partagee, faule d'avoir su trouver un equivalent qui me satisfasse. 

1K0. Comme on I'a dit precedemment : DT, p. 54, ci-dessus, note I7K. 

181. pratyavrttikraimtia : II se produil un double mouvemeni D'abord I'emanation. 
puis la conservation et enfin la resorption : la ligne gauche, puis rhorizontale du 
triangle, puis son point central. Ensuite, de ce point central, le mouvement repart \ers 
l exterieur avec I'energie d'activite et le trace de la troisieme ligne. obli*.|Lte. de droite, du 
triangle central. Celui-ci, comme on I’a deja vu d'aillcurs (it. 14, DT. p. 73). rccclc en lui 
a la Ibis le moment du depart de remission cosmique et celui de son retour au centre dc 
la divinite. 
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MANIFEST ANT LA FORME I )E L UNIVERS DANS SON ESSENCE, 

PUIS EXTERIEUREMENT, CHS QUA! RE ENERGIES [PRODUlSENT] DANS 

L'ORDRE : KA, PU, JA, (). 1(4] I/ 

bhastmad visvarupasya svarupc bdhyato 'pi ca j 
elds catasrah saktyas m ka pi 7 jet a iti kramds / 41 / 

[D'abordJ est dite la cause de la premiere des tetrades dont il est 

v ■§ r 

question... L univers. ce soul les noms et formes, de Siva a la terre. De 
cette « forme » [de I "univers], en le manifestant « dans son essence », 
e’est-a-dire en germe el « exlerieuretnenl ». c’esl-a-dire en taut qu'il 
apparail comme la manifestation cosmique. « Ces quatre energies » : 
le mot energie (sakti) doit s'anahser scion la formule des lexico- 
graphes, qui disent « la racine sak connote romnipresence » 182 . Ces 
quatre sont Ambika. etc., et les quatre [energies] sdnta, etc. Procedant 
graduellenient a une lotale fusion mutuelle, elles deviennent succes- 
sivemenl Ka, \ y u, Ja, O. Ka est le KamarupapTlha. Pu, celui de 
Purnagiri, Ja est Jalandhara el O. OdyanapTtha ,83 . C’e qui signific que 
ces [deux series de] quatre energies, vues precedemment (a 7. 36-40), 
ayant la nature dc la lumiere ou de la prise de conscience 184 . en se 
fusionnant totalement, se transforment en les quatre pi they Kama- 
rupa, etc. //41 // 

[Le Tantra] dil comment concevoir le quadruple pTtha en taut que 
lie au pinda, etc. : 

Les rm ia se trouvent respectivement dans le bulbe, le 

« MOT », LA « FOKMi: » ET L" « AU-DELA DE LA FORME ». 


pTthah kande pade rape rupatite kramdt sthitdh j 


182, suklr vyaphtu : Dhuiupatha. 1262. Les energies, penetrant la manifestation, 
deviennent les pTtha et sont presentes dans tout Funivers. 

18.1. Les pTtha , on le sail, sont les lieux sacres cl de pclerinage siiues en divers points 
de flndc ou sont censes etre tombes les morceaux decoupes du corps de Sati. Le 
nombre en esi variable, 1 ne des plus anciennes traditions comporte quatre pTtha 
scu lenient qui, dans les texies saiva el sakta du nord sont. en general Kamarupa. 
Purnagiri, Jalandhara et Oddiyana. IK ne sont pas toujours enumeres dans cet ordre. 
Ainsi le Kubjikamaia qui d'ailleurs en comple cinq les cite toujours dans fordre 
inverse, Oddiyana etant en tete comme le plus limit, le 5' ayant un role a part. Id aussi, 
Oddiyana, quoique donne en dernier, est le pTtha le plus clove. C es pTtha ne se trouvent 
toutefois pas dans tons les Bhairav mantras. Les quatre pTtha semblent etre aussi 
eonsideres comme des lieux vie revelation d une doctrine et par la-meme ils paraissent 
pouvoir designer des traditions ou pratiques riIndies diHercules (ef. les expressions 
Vidyapitha et MantrapTtha designant deux divisions des Bhairav a tantras). Enfin, les 
pi ihit apparaissent ici comme des aspects ou niveaux dc Tencrgie mis en correspondance 
avec les cak ra du corps subiti. ce qui rapproche geographic sacree et imago du corps. 

Sur les pTtha, voir notammeut l>. C. Sirkar, The Sakta PTtha {Delhi, s.d.). 11 est 
plusieurs fois question des pTtha dans le YH et la Di : voir Findex. 

184. On a vu cela ei-dessus, p, 54; supra, note 175. 
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On nomme bulbe {kanda ) lfo la racine de la susumnd, Ce terme 
designe la kundaii, qui sc tient la [loveej et qu'on nomme alors 
da 1Sf \ (‘est ce que dit le SvS : 



« Ayant conduit ee vent dans Ic bulbe, a la base de la susumnd, [on voit lit 
la KundalT sous la forme [des energies] do volonte. eonnaissanee el activite, 
supreme Deesse, semblable a un serpent endormi, ayant la nature de la 
mawka . toute favorable ». 


Le « mol » {pada), e'est 1c eygne ( hamsa ) 187 . La « forme » (rupa), 
c'cst bindit. « L'au-dela de la forme » ( rupdtTta ) est la Realite sans 
lac he 188 . C est ce que dil le SvS : 


« On nomme pinda Fenergie kwulalml. pada, hamsa et nipa. hindit. rupdtTta 
est conscience (cinmavam) ». 

Quant aux quatre pit ha, les mots pinda , pada, nipa et rupdtTta 
designent les emplacements [ou ils sc trouvent ei| qui sont les [cakra 
du nwl\ddhdra. du coeur. de Lent re-sou rci is et de la feme de Brahma. 
Cela signihe. que comme ils se trouvent dans cet ordre dans ces 
emplacements, ils out la memo nature qu'eux IR< ’. 

185. kamla : le « bulbe » est un element du corps subtil dans oil sur iequel (voir 
note suivante) se tient la kundahm au repos. II en est done le point de depart, 
on la racine. t ‘est de la aussi que partem les adds ou circule le prana. Amrt cite 
ci-dessus, p. 35. la description qu'en donnc le SvS. Ce texte el la DT elle-mcme 
(p. 277) le decrivent comme situe au niveau du perinee. alors que d'autrcs textcs 
le placcnt entre les organes sexucls et le nombrit icf. HaihayogapnuHpika. 3.113. 
p. 2ns de la traduction de I, Michael (Paris, 1974), qui cite plusieurs descriptions 
du kanda. 

186. Sans dome parce qu elle y est enroulee sur elle-meme. 

pinda. pada. nipa et nipdttta semblent elre des plans du corps subtil ou se coticentrem 
certains nivcaux ou aspects tie I energie (done ou se trouvent aussi cerlaines diviniles 
correspondant a ees niveaux). (. e sont aussi des ctapes de la montee de la kwujalim , 
puisqu ils sont situes au niveau do quatre cakra, du mfdadhdra (ou kanda) au 
brahmarandhra. Cette seric de quatre centres (avec parfois gramhi a la place de riipatita 
(cl. st. 3.91 et DT. pp. 277-8) est un des elements de Fenseignement de l ecole K ula. On 
la trouve presentee en detail dans le Kubijkamata (Ch. 14-19, pp. 343-385 de Fed. de 
T. Goudriaan) : comme le YU, ce texte associc pinda, etc., aux quatre pitha (cf. 
.1. Si non km.w, i'iir Satsdhasfasamhitd, passim), line pratique de yoga lice a ees quatre 
centres est deerito dans un autre texte kubijka. le Kulamularatnapancakavatara. edite 
par D. I leilijgers (these Utrecht, 1983, non publiee). On trouve ces quatre elements dans 
le Irika. par ex. dans le MVT, 2.36-38 (cite par J. ad TA, I 1.53 ou il les associc a jdgrat, 
etc.). I c Jayadrathayamala 2. 9 decrit un yoginttnclaka ou Fon pent devenit 
kutacak res vara en experimentant les « quatre etapes du yoga de Kula ». qui sont 
pindastha, padastha, r ft past ha et rupavarjita (information A. Sanderson). 

187. hamsa apparait iei comme le souffle subtil dans le coeur puisque situe dans le 
centre. 

188. niranjanant tattvam : cf. DT. p. 49; supra, note 164. 

189. II faut done les mediter comme associes aux Uittva. deites. etc., correspondant a 
ees cakra. 
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[Puis] est dite la repartition [des pltha] selon les tattva , [ce qui esl 
fait] en indiquant leur forme qui est celle [symbolisant] la terre, l'eau. 
Pair el le feu |L "’ : 

LKUR FORME EST RESPECTIVEMENT C ELLE D'UN CARRE, D’UN CERCLE 

AVEC SIX HINDU. 11421 ! d’une demi-lune et d’un triangle. 


cciturasram (atha hindusatkayuktam ca vrtiakam //•42// 
ardhacandram trikonam ca n!party esdm kramena tu / 

« Carre » : celui de forme quadrangulaire est le Kamarupapltha. 

C'est dire que [son] tattva est celui de la terre, car le mandala de 

la terre esl carre. « Un cercle avec six hindu » : c'est le Purnaciri- 

■ - 

pltha, dont la forme est celle d'un cercle associe a six hindu 100 . [Son] 
tattva est Pair car le mandala de Pair a pour forme un cercle avec six 
ronds lyi . « La demi-lune » est le JalandharapTtha qui a la forme d’une 
demi-lune et est faite du tattva de Peau, la forme du mandala de l’eau 

w « 

etant celle d’une demi-lune. « Le triangle » esl POdyanapTtha; sa 
forme etant triangulaire, son tattva esl celui du feu, dont le mandala a 
la forme d'un triangle. Telles sont, dans l'ordre, les formes des pltha 
Kamarupa, etc. Le tattva de Pespace n’est pas mentionne ici car il est 
sans forme ni parties. //42 // 

Est dite, dans l'ordre, la couleur dcs [quatre] pltha : 

Ils sont celebres com me etant de couleur jaune, gris-fumee, 

BLANCHE ET ROUGE. // 43// 

pita dhumras tatlut sveto rakto rupatn ca klrtitam //43// 

La terre. Pair, Peau et le feu etant respectivemenl jaune, gris-fumee, 
blanc et rouge t< ’ 2 , telles sont done les couleurs propres aux pltha. Le 
sens de tous les termes composant [le sloka] est clair. Les elements 
grossiers sont enumeres selon l'ordre des pltha , car l’ordre [dans lequel 
est donne] le nom des pltha est fixe [par la tradition, el doil done etre 
re specie] 103 . //43 // 


190. Les formes altribuees aux puha sont cellos qu'ont generalemcnt les numdala . 
diagrammes symholiques, de ecs elements, commc Lexplique Amrl. I! s'agit toujours de 
formes visucllement evoquees par la htmvand. 

191. La DT. p. I 58, repetc que le mandala de fair esl un cercle marque de six hindu. de 
couleur gris sombre. Pour certains textes (Satcakranirupana, ou la SP 1. par exemple), 
le mandala de fair esl un hexagone. 

192. Ce sont la les couleurs (avec parfois le noir au lieu du gris, pour l air) 
habiluellemeni attributes aux elements. Voir sur ce sujei T. Goudriaan, Mdyd Divine 
atui Human (Delhi : Motilal Banarsidass, 1978), chap, iv, « Bewildering colours ». 
notammenl pp. 170 sqq. 

193. L'ordre cosmique des tattva est: terre, eau, leu, air. puis ether (ou inversement). 
II esl delaisse ici pour respecter l’ordre dans lequel les pltha sont enumeres dans la 
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[Le Tantra] cl it quels sent les linga 1<H qui se irouvent dans les pit ha : 

Li - us'Ga spontane et le has a, i'itara . puis i.e supreme, ces 

m 

LINGA . 6 Chere! se trouvent DANS LES PIJHA. I( 44// 

svavambhur hanalingam cu it a rani ca parant punah 
pJthesvetdni litigant samsthitani varanane 44 

Les linga sent ainsi appeles car ils conduisenl (gamayanti) vers un 
objet occulte (Imam), pure conscience (cidru/mnt), inaccessible aux 
sens. [Quant aux pitha\ Kamarupa, etc., ils correspondent an sens 
interne, a l'intellect, au principe de Lego et au psychisme 105 et [on les 
nomine | pit ha [e'est-a-dire sieges] parce qu’ils sont les supports 
(adhara) de la fulguration de la Conscience (citsphuratta). C'est-a-dire 


tradition du NSA-Y1L Cet ordre varie scion les traditions. De meme, les correspon- 
dances entre element el cakra eorporels peuvent varier selon les textes : si les maiujuhi de 
hi icrrc cl de l air sont gencralemenl places dans le mfdadhara ct Yandhaia (eceur), 1'eau 
cl le fen peuvent el re dans le svddhisthdna et le manipura. ec qui permcl d’etager les 
elements dans Tordre normal. 

194. En regie generale, les liitga sponlanes ( svayambhutihga) soni ceux d’origine 
surnaturcllc, Les banal iiiga sont habitue!lement (ails d un gnlel, itaralihgu veut dire un 
linga d’une autre sorte, sans preciser laquelle. Je ne traduis done pas ces deux derniers 
termes. qui sont pris ici dans une acccption tout a fait particuliere. 

II cxiste. dans la pratique, une grande varietc de i iiiga, diversement classes par les 
textes. les agama notamment. Ainsi. rAjilagama. I. ch. 4. mentionne d abort! une 
repartition en categories : vyakia. vyaktavyakta, avyakta. Sur les ditferentes sortes de 
linga , on pent se reporter, pat exemple. a R. Biiattacharya, « Different types of 
Sivaliiiga », in Journal of the Oriental Institute . Baroda, XXII. 1-2, 1972. 

Les quatre linga qu'on a ici se retrouvent dans divers textes de yoga decrivant les 
cakra du corps subtil. IK som repris. ainsi, dans te Satcakranirupana de Purnananda 
(xvP s.). texte de Snvidya tributaire de la iradition representcc quelques siecles plus lot 
par le YH. puis Amrl. Dans cet ouvrage, le svayamhhulihga est dans le mfdadhara , le 
buna dans Yandhata . V bar a dans Ydjhd, el le sivaliiiga assoeie au parahindu dans le 
suhasrara. l es linga dans chacun des cakra. paraissent, dans de tels textes. symboliser la 
continuelle presence de Siva tout au cours de la montee de la kundalini qui. d'aillours, 
au depart, repose enroulee autour du svayamhhulihga . Ces linga , comme ceux auxquels 
nous avons affaire ici, n’ont rien a voir avee ceux a usage tie culte. Sans doute leur 
aspect est-il decrit. puisque l’adeplc doit les \oir en imagination au cours de sa pratique. 
Ils ne sont pourtant, en fail, que des elements symboliques abstraits, des « marques » 
(linga) caractcrisant ici les quatre pit ha el y servant notamment de support aux 
cinquante phonemes. Amrl souligne d'ailleurs la nature de ces linga quund il explique 
que leur nom vient de ee qu'ils menenl le sadhaka vers la fusion avee la pure 
Conscience, fusion qui doit se faire par elapes. en allant du KamarupapTlha (et tin 
bulhe) a I'Oddiyanapilha (et a la fente de Brahma). 

195. Sur la scrie manax-huddhi-ahamkara-citta , cf. Dt, p. 29. ci-dessus, p. 11K. note 
107. (On remarquera que dans la citation du Saubhagvasubhodaya qui suit, les trois 
premiers elements sont enumeres dans l ordre normal. Sur Yaharnkdra, voir Miehcl 
Hi!]. in. Le principe de lego dans la pensee indienne dassique. l.a notion d'ahamkdra 
(Paris, College de France, 1978). notamment hi troisieme partie eonsacree au Sivaismc 
du Cachemire. 
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que le lingo spontane et Ics autres. dont la nature est celle de ces 
quatre formes de vie men tale, so situent sur ces [quatre] plans de 
Torgane interne. J ai developpe tout eela dans le Saubhagyasudho- 
dava 196 de la fa yon suivante : 

« Puis, dans le KamapTtha, se tenant sous la forme du sens interne dans son 
angle supericur ou son eclat se reflete. le svayamhfndiriga, realise par !es sages. 
Quand il va vers Tangle droit, oil est le Jalandhara[pltha], sous la forme du 
principe de Tego. le bdnalinga , gloire supreme, nail du facteur ditferentiel 
\upddhi) que represente ee deplacement. Allanl vers Tangle gauche du triangle 
central, fait d’intellect, ou est le Piirnapltha et oil se reflete Tecta t supreme, la 
vient X'itaralinga. Quand son deplacement se fait vers le SrlpTtha, fait de 
psychisme. dans le Hindu lumineux en reflet de sa gloire supreme, la alors 
[brillc] le paraiinga , celebre par les sages ». // 44// 

La nature (svarupa) de ces lingo, leur couleur — jaune, etc. et les 
phonemes de Tetalee [qui leur sont associes sent maintenant] exposes : 

IlS BRIL LENT, SEMBLABLES SOIL A LOR, SOI! A LA FLEUR OF BAN- 
DHUKA, SOIT A LA LUNE O’AUTOMNE. Le GRAND SVAYAMB1IULINGA 
A SUR III LES VOYELLES ET It. A IROIS POINTES. // 45 // LES PHO¬ 
NEMES DE KA A TA ACCOMPAGNENT LE HASALJSGA, QUI EST TRIAN¬ 
GULA I RE. [VlTARA] A LA FORME DE BOLT.I! OU KAOAMBA, AVEt 
SUR ! .UI LES PHONEMES DE Til A A SA. // 46 // Ll: LING A SUPREME EST 
DE NATURE SUBTILE, ll EST ENTOURE DE TOUS LES PHONEMES, ( ESI 
LE BINDU , RACINE DE I A FELICITE SUPREME, SURGI DU PLAN ETER- 

NEL. //47// 

hemabandhukukusumasaraccandranibhani tu f 
svaravrtam trikutam ca mahalingani svayambhuvam / 45/ 
kadi 1 an tdksara vr t an i banal ingam trik onak ai > i 
kadamhagolakakdram thadisdn taksaravrtam //46// 
suksmarupam samastdrna vrtam paramatingakam ! 
bindurupam pardnandakandam nilyapadoditam jjAljj 

Le svayambhulinga , de couleur jaune, brillant comme Tor, a trois 
pointes, e'est-a-dire que son sommel est forme de trois hindu !37 . 
Sur lui sont les seize voyelles, A , etc. Le bdnalinga a Teclat de la 
fleur du bandhuka 198 . De couleur rouge, il est triangulaire et accom- 
pagne des phonemes de KA a TA. L 'itaralingo a 1 'eclat de la lune 


196. V. I). a public ce texte en appendice a son edition du NSA (pp. 306-321). Lc 
passage cite ici est forme dcs si. 6, 4. 2 (dans cet ordre) du 5 C patala ct du premier si. du 
4' patala de cette edition. 

197. bmdutrayakutarupa : ce qui peut aussi vouloir dire (comme le note Bhiiskara. 
Setu, p.62) « ayant trois pointes », comme un trident. 

19S. Pent ape tes pboenica : plante a tleur rouge. 
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d'automne. I! esl de couleur blanche. II « a la forme de boule du 
kadamba » : celle des efflorescences rondes du kadamba l0 °. II est 
accompagne des aksara de t HA a SA . Le iiriga supreme est incolore, 
car son aspect est celui de leclat supreme (jmratejas) 200 . Sa nature est 
subtile : il ne peut pas etre apprehende par les sens. C’est done le 
bindit. II a autour de lui I'ensemble des phonemes. Ce paralihga 
qu'entourent les cinquante phonemes de A a KSA esl la « racine de la 
felicite supreme ». c’est-a-dire la racine faite de felicite de la Iiane de A 
a KSA dont les rameaux sent les [plans de la Parole :| la Voyante, etc., 
et dont la nature originelle et imperissable est celle dc la [Parole] 
supreme. II est « surgi » du plan eternel 201 . eternite due a ce que la 
matrka est sans naissance et sans tin 202 . [Ce ling a a] « surgi » sous la 
forme de la vibration premiere (pro than i aspandarupa toy a ). « tin sejour 
[eternel] » que doivent atteindre ceux qui desirent etre liberes du 
monde. //45-47// 

[Le YH, maintenant,] dit que toules les entiles [qu'on vienl de voir] 
sont en fait exprimees par la quatrieme vidyd 203 , formee de la 
conjonction des trois bija [qui la composent] : 

TlXLKS SONT Its FORM Its KULA FT KAULA QUE DESIGN F LE MAN¬ 
TRA PRIS DANS SON ENSEMBLE AVEC SES TROIS BUA. 

hTjatriiaya) uk tasya sukalusya inanoh punah j 
eldni tacyanlpSni kulakautamayani tu //48// 

Ces [tonnes] sont les quatre energies, la quadruple matrka 20 *, les 
qua t re [elements formant] le triangle central 205 , les quatre pit ha et les 



199. Les tleurs tin kadamba (Nauclea cadamba roxb.\ sont en forme de boules 
tormees par [’assemblage de petiies Hours rouges aux ciamincs blanches. 

200. On voit par ees descriptions que ces linga ne sont pas {on pas necessaircment) 
des images de forme, disons, phallique, mais des « icones » de formes diverses dc la 
divinitc sivaitc. [1 en esl de memo dans les Agama ou dans les Bhuiravatanira (voir, 
ainsi. les descriptions des linga dans le TA. db. 26-27). 

201. nitvapiuioditam : le sejour ou plan eternel esl cclui du supreme Sna indifferoncie. 
au-dela imtamment des mdtrkd : des phonemes sous lour forme de pure energie. qui n'y 
naissent ei n'y disparaissent pas, e’est-a-dire en sont absentes. rties apparaissenl plus 
has dans Icchelle cosmogonique. 

202. matrka designe plus specialement les phonemes sous leur forme d'energie, au 
niveau tie la Voyante {pasyanti). An singulier. matrka designers la Deessc en Lint que 
Parole supreme, qui n’a done ni commencement ni tin. O', 'l l !. 2.20 cl 25. pp. 120 et 
135. 

203. I.'expression turtyavidya revient plusieurs Ibis pour designer la Mvidvd prise 
dans son ensemble com me formee de ses irois parties composantes. 

204. C’est-a-dire les quatre niveaux de la Parole, do para a vaikhari. 

. it* i t : les trois lignes formant les trois coles du triangle 
central et le bindit si tuc au centre de eelui-ei et qui en quelque sorle le domine et le 
subsume, comme para vdk par rapport aux trois niveaux dc la parole. 
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quatre lingo. Tons sonl des formes que designe < vacya) le mantra pns 
dans son ensemble, avec |ses trois bTja :| Vagbhava, Kama raja et 
Saktiblja “ Hft . La vulya est « ce qui designe » (vacaka) et toutes ces 
entiles soni ce qu'elie designe. Coniine ces demiers sonl des tetrades, 
la vidya doit avoir egalement un aspect quadruple, puisque vacya et 
vacaka sont inseparables, Kula est le sujet connaissant, la connais- 
sanee el le connaissable, kaula est leur reunion (samasti) - n7 : lei le est 
done la nature de ces [formes], //48 // 

[Le YU, ensuile,] dit que toutes ces tetrades qu on vient de voir sont 
de meme nature que [les modalites de la conscience,] veille, etc. : 

Tiaa.ES sont [aussi les modalites] appelees veille. reve et 

SOMVIEll. PROFOND, ET LE QUATRIEME ETA I’, AINSI QUE CELLl QUI 

t.ST AU-DELA Dl) QUATRIEME, SUPREME SPLENDEUR, APPARITION DE 

LA CONSCIENCE DE SOL /49 Lh I RACE. QUI 1ST L'UNIVERS, SIJR- 

CilT PAR SA VOLONTE, [PRODUISANT] LA FORME DU MONDE. C ESI 

la Conscience, la forme du Sol don e la beaute est cei le de 

LA FELICITE 1NCREEE. //SO// 

jag rals vap ft as us up tyak hyaiurya rupdnx' annmi in 
atftam w par am tejas svasamvidudayatmakam j, 49/f 
svecchavisvamayollekhakhacitam visvarupakivn / 
caiianvam at memo rupani nisargdnandasumlaram 50 

La veille est la condition ou le corps et les sens sont eveilles. Le reve 
est une condition ou rfentre en jeu que Lorgane interne. Le sommeil 
profond est un etat de conscience {pavamarsa) qui Test que bonheur 
(suhkhatdvanmdtra), situe au-dela de tous les sens. Le quatrieme etat 
Test que pure conscience (caiianyamdtravrfli). On dira en diet plus 
loin : « Dans le feu, 6 Deesse! dans Letat de grande veille (rnahajd- 
gradavasihd), lie aux [deux categories de] sens », etc. (YU, 3.117, 
p. 335). 

Est [ensuite] dite la condition transcendante ( atitarupam ) de la 
conscience du Soi demeurant dans le Baindava-ev/Ara situe an centre 
du cctkra dont on avail dit plus haul la quadruple nature. 

Celui [en effet] qui est au-dela du quatrieme, e'est-a-dire au-dela des 
quatre etats, veille. etc., est supreme, transcendant, car il est au-dela 
de Lunivers. Bieti plus, e'est le supreme Sans-Egal {emuttara), Comme 

206, Tel est le nom des trois hjja on kuta de la srixidya . Le Vagbhava est HA SA k 1 
LA HRl\l. le Kamaraja est HA SA KA HA LA HRIM et le Saktibija est SA hA LA 
11 RIM. 

a 

2l)7. kula eianl deiini comme forme ties trois lacteurs : connaissant, eonnaissance el 
connaissable. si on prend (comme pour la snvidvd) ces trois elements ensemble comme 
en formant un quatrieme, on a kaula: 3 + I (encore une fois!). L’opposition 
kula kaula n'a pa> ici le sens qu elle* peui avoir parfois ainsi TA, 13.200-201, ou kula 
et kaula designent deux traditions difTercntcs. CT. Introduction, ci-dessus. p. 35. 
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le dit la Revelation : « II est la Lumiere des lumieres » 208 . Cette 
presence de la conscience du Soi se trouve sous la forme du soi en tous 
les etres vivanis. C'est ce que dit le Navasafisfistra 200 : « Clarte 
eternelle, supreme, presente dans le coeur de tous les etres vivanls ». 



Ayant aitisi parle de la Realite transcendante pour exposer une 
autre fatjon de concevoir le cakra , [le VH] va maintenant dire une 
autre approcbe [de ce meme cakra ( = si. 50). « Le trace qui est 
P uni vers » ( visvamayollekha ) 2,0 : 1'univers etant fait des trente-six 
tattva , c'est en cela que consiste ce trace — c'est le tableau multi¬ 
colore (cirram) [du monde]. Ainsi, le trace qui est I'uni vers resulte 
de la volonle propre [de la divinite]. C’est ainsi qu'il surgit. qu'il 
est penetre (vyaptam) [par 1'energie divine] : sur sa propre paroi 211 
peinte par sa propre volonte. celle-ci deploie 1'univers, [elle y trace 
ie tableau multicolore de may a. Cela est dit dans I'Tsvarapratya- 
bhijna : « Par sa propre volonte [la Conscience], sur sa propre 
paroi... » (Pratyabhijnahrdaya. 2)] 212 . On peut aussi, a ce propos, 
ciler la parole exemplaire 212 que void : 

r 

« I e Seigneur Siva se rejouit en ayant vu lui-meme la diversite iulinie du 
monde qu’il a dessine lui-meme du pinceau de sa propre volonle ». 

Telle est la nature de 1'univers. ( est-a-dire que [1'energie divine] se 
transforme 214 en la forme [de 1'univers]. de Siva a la terre. Tout 


208. Mundaka Upanisad, 11.2.10 (cf. BAUp. tV.4.16). 

209. ( e texte ne semble gucre connu que par cede citation. V. I). (NSA, Inlrod., 
pp 39-40) conjecture que tout com me Ic NSA. qui est souvent nomine Catul.isatTsastra 
puree qu it compte 400 .ilaka, ce texte-ci en aurait neufcents : peul-etre. Le demi-.v/oAa 
cite ici le serait, sous la forme : anackam yut parant jyotih sarvaprdnihrdi sihitam, par 
Siddhanatha dans son commentaire Artharatnavali eomtne venant du Kuluratnasastra. 
appcle aussi, semble-t-i!. Kularatnamala. On a pu se demander si ces trois texles ne 
seraient pas identiques. Du moins peut-on penscr qu’ils relexent tous du Kula. 

210 ullekha : malgre la raeine LIKH , ce temie designe plutot une manifestation, le 
tail de faire apparaitre, qu'un trace. C’est un trace metaphysique, la delineation 
cosmique de eet archetype cosmique qu est le sricakra . lekha , Iikhali , indiquant le fait de 
tracer, dessiner. ne sont guere employes dans la Di qu a propos du trace materiel du 
sricakra : cf. DT, p. 283 ad YH, 3.95-96. 

211. svabhittau : sur la paroi, le mur ou ccran, e est-a-dire le substrat qu'il est lui- 
meme pour la manifestation. Cf. infra, si 56. DT, p. 75. et ci-dessus, introd.. p. 000. 

212. Le passage entre crochets, dont le texle esi : maytlcitram ullikhaiityarthuh tad 
ttklani Isvarapratyabhijnaymt svecchaya svabhittau. ne figure dans aucun des mss de 
la DT a l’exeeption du ms. KA, 

213. pra/ndnavacanam : nous traduisons ; parole cxemplaire, adage, preceptc. for- 
mule. II s agit d’une formule considerec comme emanant d une autorite en une eer- 
taine matierc (an authoritative statement, dirait-on en anglais), la source de ces paroles 
netant pas mentionnee et nous restanl le plus souvent inconnue. 

214. parittamate : Aitirt utilise une dizainc de fois, dans la DT. le terme parindma pour 
designer le processus evolulif qui fail apparaitre soil le cakra. soil (ce qui revienl an 
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66 comire le laiL sc transforme en caille, ainsi l’energie de la Conscience 
sc transforme en Unites les formes [de l’univers]. C'est ce quo dit la 
Pratyabhijna : « La Conscience, fibre, esl la cause de l'accomplis- 
semenl de lunivers » (PHr, 1). [Notre texte] decrit done la sura- 
bondance du supreme Siva en disant : « C'est la conscience ». etc. 
La conscience (caitanya) cst l'energie de prise de conscience (cid- 
vimarsasakti) 215 . [La forme] « du Soi » : du supreme Siva qui est 
lumiere, cette « forme », a « la beaute de la felicite increee » 2I< \ 
infinimenl desirable, est cclle de la lotalite nee de la fulguration 
de la felicite spoilt a nee |de Siva] nee de sa fusion to tale avec 
1 [energic]. Cclle-ci est energie de prise de conscience qui emet 
l univers par sa fusion totale avec le supreme Siva, qui est lumiere; 
et non pas toute scale tout com me la pousse nait de la graine 
ct non pas toute seule, non plus que d'uti grain decor! iqtic mais 
bien de ees deux [Principes] qui demeurent indivisiblement lies fun 
a 1'autre. C'est cc que dit le SvS : « L'energie supreme inseparable 
de Siva a pour corps tout lc processus [cosmique] ». 50 

C'est cela meme qui est dit : 

QUAND SI REPANOENT I t: MESURABLE, LE MESUREUR, LA Ml SURE 
ET SON CRITERE, SON ECLAT SE CONTRACT!- : E l ANT VOEONTE, CON- 
NAtSSANCK ET ACTIVITE, [l.A CONSCIENCE] 2I " PREND UNE FORME TRIAN- 

GULA1RE. //5 l // 

meyanultrpramamanaprasaraih semik ucatprahhant 
srngeitarupam apannani icchajndnakriyatmakam // 51 , / 


meme) les irenlc-six tattva de la manifeslation cosmique. soil la vidya, soil les VoginT. 
La Occsse, ou la Conscience. se transforme en ees formes eomme du tail qui >e caille : 
changemenl d'aspeci mais non de nature essenlielle. 

Vabhasu- (ou svafantrya-)vada du sivaisme non dualisle est proche de la doctrine du 
pariiunmvada , de la transformation reelle de la cause en effet (eomme du lait en caille, 
dit-on precisement) et s uppose en cela a nilusionnismc du vivartavada vedanlique. 

II est a no ter que c'est en l'energie de la Conscience (cit-sakti). ou energie de prise de 
conscience ( vimarsasakti, p. 68). que s opere cette transformation. Ou alors il s agit de 
la transformation de la Decsse en la srh'idya (pp. 126. 199) qui n'esi que sa lorme 
phonique, ou en les YoginT, qui sont ses propres tonnes. 

21 s. Cette definition de caitanya en souligne I’aspect dvnamique. d'energic. en le 
ditTerencianl dc la pure C onscience {samvit). 

2U>. L'expression nisacganandasitndaram cst appliquee plus loin OIL 3.188, DT. 
p. 378), a Eetape transccndante du japtt. au-dela tie tout etal ou modalitc. La divinite. 
au plan le plus haul, esi Felicite etemelle. increee, sans Hot ni eeoulement {xarga), au- 
dela de la creation isarga), done a la Ibis increee el transcendant le Hot de la creation, 
qu'elle detient pourlant en die eomme le rappelle ei-dessus la E>T (ei le SvS qu'elle cite). 
Sens qu'autorise d’ailleurs le prefixe ni. I Amarakosa (1.7, 39) donne ; smrtipani ca 
svabhdvasca nisargatua... 

217. Ou le supreme Siva, mais aussi la Deesse. 
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« Le mesurable ». c'est le connaissable {prameva), « la mesure » 
ipramd). c'est la connaissanee de ce qui pent etre objel de connuis- 
sance : c'est cela meme [que possede] le « mesureur» (le sujet 
connaissam — pramatr). Le critere ou fondement dc la connaissanee 
{pram ana) est ee qui produit la connaissanee. Cela est dit dans un 
autre traite : 

« La connaissanee exacte est la delimitation precise et complete [du 
connaissable], et I'etat de sujet connaissant. c'est dc posseder une telle 
[connaissanee], C e qui fonde la validite de la connaissanee (pramanva) est. 
selon la doctrine dc Ootama. de n etre jamais separec de celle [connaissanee 
exacte] ils . 

La contraction (samkoca) est un developpement, qui est pensee 
differenciatrice ( vikalpa ) prenant la forme du sujet connaissam, du 
connaissable, de ce qui fonde la validite de la connaissanee. el de la 
connaissanee clle-meme, — dans la conscience du Soi qui. ellc. est 
libre de toute differentiation (nirvikafpa) 2It \ L'eclat ( prabha ), c'est 
l'energie, nominee prise de conscience, de Siva, lumineux, lui dent la 
nature est la lumiere meme. Cette [energie], prenant la forme de 
Punivers (lout en conservant] sa nature sans differences, se contracte 
sous 1 diet lies divisions en tondement de la connaissanee. connaissan¬ 
ee, sujet connaissant et connaissable. et des lots Siva aussi [prend] une 
forme contractee {sanikuctuinlpa). Ces deux [principes ont done tons 
deux] pour nature la volonte, la connaissanee et I'activite et, par leur 
division en [deux series d jenergies : la volonte. etc. et Varna, etc., ils 
prennent la forme d'un srrigatcy c'est-a-dire se transforment en 
triangle. //51 // 

On a dit plus haul [au si. 4S, qui decrit les formes creees] « par 
le mantra dans son ensemble avee ses trois bija », que la viclya 
kdmakala , etc., est la cause de I'expansion du sneakra engendre lui- 

218. Citation de la KusumanjalT (ou NyayakusumanjalT), kdrikti. 4.5, d'l dayana. La 
vraie connaissanee suppose la connaissanee exacte et complete de 1'objct tel qu’il est. 
C'est celte connaissa nee-la que doit posseder eclui qui a I'etat de sujet connaissant 
(prainatrtva). encore qu'ellc puisse, chez lui, etre defectueuse. Mais ce sur quoi repose 
louie connaissanee valide (pramanya), par contre, no peut exister s’il lui manque 
quelque element dc premia : i! lui faut dune « etre totalemem separee dc toute absence » 
dc pramd : posseder pramd dans sa totalite, ce qui est le eas do la divinile, fondement de 
toute connaissanee reelle. el done, iei. le eas de la t onscience divine d'oii, sans doutc 
cette citation par Amrt dc ce traite tie Nyaya. 

2l l J. vikalpa esi construction, arrangement ou disposition (KI P) mentale, dualisanle 
ou differencial rice (v/). tl est aussi hesitation, doutc (cf. DT. p. 7 5). imagination aussi : 
une imagination creatricc dc differences. Absent de la pure Conscience, qui esl 
nirvikalpa : libre de constructions mentales, sans dualite, exemptc de doule, le vikalpa 
apparait au fur et a mesure que ia Conscience sc difierencie, sc scinde en sujet, objel. 
etc., devient plurielle. pour faire apparailre la multiple diversile de la manifestation 
eosmique. 
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mcme par le quadruple pit ha forme par le triangle [central]. Mainte- 
nanl esl dite la meditation ( hhavana ) de la divinile en lant qu'elle a 
cette memo nature. Cela est expose [dans les si.] qui vont de 
« ...support de l'expansion des formes de 1’uni vers » {si. 52) a 
« entoure des vagues fulgurantes de l'ensemble de ses energies » 

*-p- 

{si. 55) : 

[ll FAUT Si: RE PRESENTER LENERGIE DE PRISE DE CONSCIENCE]. 

SUPPORT DE I’EXPANSION DES FORMES Dl L’UNIVERS, AYANT SlVA 

four receptacle de sa fropre forme, reposant sa beaute par¬ 
iah I SUR LA cot CHE FORM EE PAR It GIRON DE KAMESVARA. //52/7 

vis vdkdraprathddhdnm ijardpasivdsray am j 
kdmesvardhkaparyahkanivisfain titisundaram 1/5 2 // 

« L’expansion des formes de 1’univers » : l'energie de prise de 
conscience en tant qu'elle se transforme en prenant la nature des 
36 tanva. Le receptacle en esl [Siva]. « Sa propre forme » est 
celle des tattva , Siva lui-meme, dont la nature esl lumiere, [en] etant 
le support, le receptacle. Le support ou receptacle, c'est la splendeur 
supreme (parani tcjas ) ayant Siva pour receptacle de sa propre forme, 
support de l expansion des formes de l univers. Celle qui « repose sur 
la couche forinee par le giron de Kamesvara » : Kamesvara, c'est Siva 
dont la nature est lumiere et ce qui repose sur la couche qu’est son 
giron 22(5 , c'est l'energie de prise de conscience, qui est belle, pariaile¬ 
nient eharmante, digne d'etre admiree par tous. 752// 

Bail (.ANTE, FIXE PORTE LI LIEN, FAIT D ENERGIE DE VOI.ONTE, 

LF CROC, DE CELLE DE CONNAtSSANCE, L’ARC FT LES I LEC1 lES, DENER- 

gie d'activite. //53// 

it ■( hasak timay ant piisam aukusani jhdnanipinani 
k riydsak titrui\ e htmadhattitsi <iadhadujjvalam // 53 / / 

L'energie de volonte est le lien, car elle est la cause des liens [qui 
enchainenl les creatures]. L'energie de connaissance esl le croc 221 
parce qu'elle contrdle Lelephant de la pensee. L'energie d’activite est 
fare et les fleches scion qu'il a ete dit : « La pensee etait son arc, le 
toucher, etc., ses fleches ». La function de l’energie d’activite est en 


220. II exisie des representations de Kamesvara et KamcsvarT sous une I’orme unique. 
tmlfianarL ce qui souligne bien la nature de ces deux diviniles qui ne sont en lait qu un 
aspect polarise de la Divinile une. Cl*, par cxcmple, Ajil MooKnun, Kunda/ini 
(London : Thames & Hudson, 1982), pi. X, 

Dans certains textes cachcmiriens saiva (karmakanda). Kamesvara est une des deites 
tlorees a pres Svaechandabhairava dans la saw kriyii (information A. Sanderson). 


a 


221. ankusa : I'instrumem muni d'un eroe servant a diriger un elephant 
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effet d'associer l’arc de la pensee aux fleches du son, etc. lei done le 
lien est fait d'energie tie volonte, le croc, d'energie de connaissance. 
rare et les fleches, d’energie d'activite. C'est ainsi que brille [la deite], 
avee ees qualre ayudha , en tenant de ses quatre bras ces attributs dont 
la nature est cede de Kamakala et t|iii sent saisis de par sa propre 
volonte, //53// 

SCINDEE EN RECEPTACLE ET EN CE QUE CELUI-CI REVOLT, LA 

DEITE PORTEUSE D'AkMLS SB DIVISE EN HUIT. S’ELEVANT DU CAKRA 

AUX HUIT POINTES, ELLH A [ALORS] POUR TKONE LE NONUPLE 

CAKRA. if 54// 

asrayasrayihhedetui astadha bhiimahetimat 
astdracakrasamrudham navacak rasanas t hit am 1(54/1 

Le receptacle, c’esl kamesvara. Ce quil regoit, c'est la supreme 
splendeur nominee KamesvarT. Ainsi. par cette division en receptacle 
et en ce qui y est regu. la [deite] Porteuse d'Armes devient octuple. Les 
70 armes 222 se repartissent en quatre armes du receptacle et quatre de ce 
qui est regu. d’ou cette division en liuit de [la Realite divine] qui les 
porte. Qu'est-ce a dire? Que le supreme Siva lui-meme, qui est lumiere 
et prise de conscience, en se scindant lui-meme en deux portions, 
devient Kamesvara et KamesvarT : comme il porte le lien, le croc, fare 
et les fleches, lorsqu’il se dedouble en masculin et feminin, il devient 
octuple. Divise ainsi en receptacle et en ce qui y est regu, il demeure 
dans le supreme lingo, identique au quatrieme h 'mdu 223 , dans le 
baindavacakrcy nomme Sadasiva. au centre du triangle central fait des 
voyelles. Voila ce qu’il faut comprendre. 

Ce meme couple, s'etant divise de fagon a etre nonuple, se tient 
alors dans les neuf Iparties du sri\cakra... Comme on I’a dit plus 
haut 224 , le triangle fait de volonte, etc., et de Varna, etc., se divisant en 
trois, devient le cakra a huit angles, lequel resulte [en effet] d une 
division en deux « energies » et en un « l eu » 225 . A pres quoi, ce meme 
(octuple cakra], devenant a son tour triple et etant forme 
d" « energie » et de « feu » 22f> , devient le nonuple cakra 221 . 

Selon ce que dit le SvS : 

222. La Di, p. 6 l >, deruiere lignc, porte : hair iivudham, synonymes que je traduis, 
pour simplifier, par « les armes ». 

223. Ct. I)i, p. 19 (supra, p. Ill, note 74) oii le haindavacakra apparaii avee le 
quatrieme bindu appele Sadasiva. Voir aussi les si 12-14. DT, pp. 23-24. 

224. Aux si. 5 2-14. DT, pp. 23-24. 

223. C'est-a-dire les deux triangles pointe en has et celui pointe en haut, dessinant la 
figure du cakra aux huit angles. 

226. t 'est-a-dire sans doute des autres triangles, tournes vers le haul et vers le has. 
formant les trois autres cakra : les deux a dix ct celui a quatorze point es, constituant 
avee les deux lotus et le carre le reslc du srTcakra. 

227. Puisque c’est V octuple cakra qui se transforme en sricakra. 
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71 « O Maitresse ties dieux! citi, citta, c ail any a, les deux [series de] facultes 

sensibles, jfva, kahi et le corps soul considcres [comme formant] le puryastaka 
suhtil »" s . 


le propre puryastaka subtil [de la deite|, etanl ainsi divise [en huit, se 
trouve] dans le cakra a huit pointes sous la forme de Vasin!, etc 22 *'. 
« I) a pour trone le nonuple cakra », e est-a-dire que e'est le couple 
me me [de K antes vara el Karnes van] qui, sous cette forme, se servant a 
lui-meme de nonuple receptacle, en se divisanl en neut cakra . fait 
prendre a ses neuf energies, Nada, etc., la forme des neut Maitresses 
du cakra 230 . La formulation que voici de la Subhagodayavasana 231 

228. Celle lisle des huit composants du suksnwpuryastaka n est guere traduisible. ni 
facilcment explicable. Le memo distique esi cite plus lout. DT. pp. 320 et 343. 

Pour le Pdt. V. !)., cette lisle s'explique comme suit : citi esi la conscience; citta. 
ee sur quoi clte porte ( visaya) ; caitanya correspond au mouvemcni du souffle (prana- 
sunward), forme moins subtile de la conscience en tant que presenle dans le corps; 
cetanddvayakarma s'eniendraii comme i'esprit cl faction des dix facultes sensibles. S'y 
ajoutent le principe de vie {jfva) et kata. le dynamisme vital, puis le corps lui-meme qui 
pouriant nc releve pas normalement du domainc subtil (mais deha pent en viser un 
aspect plus subtil que ne le lerait sarha). 

Ces huii elements appartenanl ici a la divinitc, on peut penser qu il s'agil la de 
moduli tes allectant celle-ci au coin s du processus dc creation cosmique. Je n'en connais 
pas d explication ires satisfaisante. ni de reference lextuelle precise, Ces huit elements 
(ou plus exactemcm la seric eit, citi, caitanya, cctana, indr iyak arma, deha et kala) sent 
cites par A. Avalon au ehapitre 27 de sa Garland of Letters (pp. 256-7 dc fedition 
Ganesh & Co. Madras. 1951). 11 les detinit comme relevant d'un « principle of the 
speeiali/ation of Consciousness, stages of the descent from pure Chit to the 
consciousness of the gross material world ». Avalon n'indiquc pas toutefois que ces huit 
factcurs fortncnt un puryastaka. Parcontrc. Nathanunandanatha, commentanl le KK \ . 
40. qui mentionne le puryastaka de la Deesse. cite un distique ties voisin dc cclui cite ici 
(avee sarira au lieu de deha). Avalon, p. 71 de sa traduction, fattribue au SvT. 

On sail. au demeurant. que la definition du corps subtil ou causal (suksma- ou lihga- 
sarira'deha. ou puryastaka mais peut-on affirmcr fabsolue et consume equivalence 
du corps sublil et du puryastaka 1 est ires variable. Le corps sublil. transmigrant, se 
compose « normalement » des trois constiluants dc I'organe interne manas. buddhi, 
ahantkdra cl des cinq tanmdtru : e'est la definition des Sarnkhyakarika (40), admise 
au moins par certains ftgama el que suit notamment Ksenia raj a (comm, a S\ f. 4.206- 
209). Mats le corps sublil peut aussi se composer de dix-hud elements si on y inclut les 
dix indriya places, dans la seric des tattva , cm re Yantahkarana et les tanmdtra. Certains 
auteurs (donl Kamakantha. commentateur du Sardhatrisalikalottaragama) y groupenl 
trente tattva. Voir sur ce sujet les notes d'H. Brunner. SP I, pp. 114-117 et SP 3, 
pp. 288-9. etc. Le Sarvadarsanasamgraha {saivadarsana) cite diverses conceptions, 
notamment agumiques. du puryastaka , lui attribuani de cinq ti trente et un elements. 

229. Les huit energies divinisces presentes dans le cakra a liuii angles sont : Vasin!. 
KamesvarT, Mod ini. Vimala. Aruna. Jayini, Sarvesvari et Kaulint. Cf. YU. 3.61-63, DT, 
p. 255. Amrt les appelle aussi Vagdevata (DT, p. 270) ct VftgdevT; cf. YU. 3.84. 

230. nijatwdasaktmavakam : les neuf energies (Nada, Bindu. Kala. Jyestha, Raudri. 
Vania, VisaghnT. Dutari et Sarvananda) sont enumerees plus haul. si. 22-23. Amrt (DT. 
p. 33) precise qu’elles sc tromcni chacune dans une des neuf parties du srtcakra. 

231. La Subhagodayavasana (ou Kramavasana) esi foeuvre de Sivananda. auteur de 
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[montre comment la Deite] sc trouve sous la forme des facultes 
sensibles. etc., dans Ics ncul cakra . du baindava au carre exterieur, 
formant son trone ; 

« Suivant T[enseignement] incomparable recti de la bouche du Maine, 
je contemple le grand Triangle comme elant [fait des] trois energies, a 
commencer par celle de Volonte, ainsi que de ee qu'on nomine saliva, etc 

//IK// 

« La surface [forraee par] la portion a huit angles [du cakra] est le 
puryasiaka subtil de la Deesse [consistsnt en| conscience, nirvana, domination. 
etc."' 2 . Telle est Topinion de [mon] Maitre. //17 

« Je contemple la surface a dix angles interieure comme ctant La scrie 
des sens d'aperception el d’action de Mahatripurasundarl. 16 

« Cette portion exterieure a dix angles est le domaine de [ces] sens 
d'aperception el d’action, //15// 

« La surface a quatorze pointes ce sent les quatorze facultes sensibles’ 3 *’ 

// 14 // 

« Je m'assure que ['Omnipresent demeure dans le cakra a Tendroil marque 
d un lotus a huit petales. [etant tonne des] huit elements primordiaux allant de 
Yavyakta aux elements [subtils] 234 . //13// 

« Je realise meditativement la portion [du cakra faite] du h>tus a seize 
petales [comme formee des cinq] elements, des [dix] sens et du manas , [par 
quoi] se realise la [complete] evolution de la Deesse » : ' 5 . 12 

C ESI SOUS CETTE FORME QUE SI* TIENT LA SUPREME Sl’LENDEUR 230 

ayant pour corps le srTcakra, entouree des vagues iulgu- 

RANTES DE I.’ENSEMBLE DE SES ENERGIES. //55// 

evamrupam parani tejah sruakravapusd si hit am / 
t athyasak t i /1 ik a rasphuradfai n is an i a vrian i j / 55// 

C est sous cette forme, de la fagon qu'on vient de dire, [que cette 
Splendeur] sc lient en ayant pour corps le srTcakra , dent les parties 

la R j u sur le NS A. V. I). a procure une edition de ce Lexte en appendiee a sou edition 
du NSA (pp. 297-303). Madhu Khanna. dans sa these, Ta aussi editee, avec quelques 
variantes. L.e passage ici cite en forme, dans Tordre, Ics si. IS, 17. 16, 15ub. 14ah. 13 et 
12 (ibid., p. 298). 

Dans cette oeuvre qui. comme 1'indique son nom. detail la facon de concevoir 
esoleriquemcni ( vdsaad) le deploiemem (udaya) de la sublime {subhaga) Deesse, son! 
prescriles les representations men tales les hhdvand des « formes » de la Deesse 
correspond ant aux cakra const itutifs du srTcakra. 

-- 1 -- 17ab. lire... cinnn \anatsanadikani j : il semble y avoir la une autre lisle des 

ooniposanies du pitryasjaku subtil de la Deesse. sur laquelle je ne peux donner aucun 
eelaircissement. 

233, karapani caturdasai. c'esl-a-dire sans doute les dix sens precedents, plus manas. 
buddhi, abamkdra el cilia. 

2e4. si. 16c : avyakladyah prakrtayo hhutdntd : les huit tattva formes par avvakta, 
mahat, abamkara el les cinq tannidtra. 

235, si. 12d, lire : devvdh. 

m m 

236. Voir iiijra. p, 169. note 290 (DT, p. 90). 
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conslilutives, du triangle [central | au carre [exterieur, correspondant 
aux| divisions [memes de la Splendeur]. depuis 1 [energie de] volonle 
jusqu’aux seize « evolues » 22 . 

De la meme maniere, ce couple, s’etant transforme en sricakra , 
s'y irouve sous la forme des avaranadevata qui ne sotu rien dautre 
quo ses propres energies conslilutives. C est ce qui esl dit ici. [Les 
vague's] sont I'ensemble, la multitude, des parties constitutives de 
Kamesvara et de KamesvarT. Ce sont cl les, vagues ou Hots, qui 
fulgurent et qui fentourent. Qu'est-ce a dire? - Que quand 
Kamesvara et KamesvarT, qui soul lumiere et prise de conscience, onl 
pris par leur volonle la forme de parties constitutives. en devenant les 
parties eonstituant le cakra . alors les energies memes formant ces 
parties viennent les entourer sous la forme des avaranadevata 
KamesvarT, Vajresvari et BhagamalinT 23 *. Le mot « vague » ( urmi) 
s'explique de la fagon que void : Paramesvara, qui esl lumiere, esl 
1'ocean et KamesvarT, qui est prise de conscience, esl feau, les vagues 
etant la multitude des energies en quoi ils sc subdivisent 230 . De meme 
que les vagues naissent sur Y ocean et s'y resorbent, ainsi le cakra. fait 
des trente-six tattva. avec ses energies, nail la 2441 el s'y resorbe. Voici 
ce que dit a ce sujel le Maitre experiment : 

« C'omme la roue des energies provenani du [fondement] origine) (muloci- 
hhavam) acquicrt eette meme nature, il faut la mediter comme dissoute dans 
celle meme Rcalite inalterable. II faul sacrilicr a ce fondement dans le Soi qui 
est sa propre [conscience], ear tout n'est en verite que cela » 241 . 55 


237. II s'agit la des eta pcs dc la diflerenciation de la divinitc qu on \ ient elc voir el 
quo resume le passage de la Subhagodayavasana cite pp. 71-2 de la DT. 

Les « evolues » (sadaSavikdra) : scion les Samkhyakariku, la nature, pradhdna ou 
niulaprakrti . evolue en produisant sept « evoluants » ( vikrti) : huddhi. ahamkdra el les 
cinq tanmdtra. et sei/e « evolues » ( vikdra ) : mantis, dix indriya et les cinq elements 
« grossiers » par quoi se termine 1’evolulion cosinique ils sont done asse/ 
nalurcllemcnt assocics a la portion exiericure du sricakra. On les reverra plus loin. Di. 
pp. 301 cl 317. On remarquera rutilisaiion par Amrt et Sivananda tie la Icrminologie du 
Samk.Iiya. la correspondanee elablie eutre les parties du cakra . ou plans de la divinitc. et 
les categories de ee systeme. 

238. C'cs trois dees ses sont les avaranadevata les plus elevees entnurant la Deesse dans 
le triangle central. Plus loin, le YH. 3.66 et 75 prescrivcm lent imposition undsa) sur les 
trois angles du triangle. Kamcsvan dans ce cas-ci esl differente de la paredre du meme 
nom de Kamesvara. 

239. Urmi, « Vague ». peul ctre aussi un nom de la Deesse, cf. . 1 . ad VMT. 1.41 
(p. 28). 

240. Dans la supreme Splendeur qu est [’indissoluble union dc Siva el Sakti <ou 
prakdsa- v imarsa). 

241. Citation du Subhagodayu de Sivananda. si. 67-68ab (NSA, p. 296). I.es deux 
derniers pdda du si. 68 sont : 

puspddikam samdghrdya sttcait dcse psu vii tyajet // 

i- [quant aux olTrandcs idles que] fleurs. etc., apres les avoir llairees, il I a ut les jetcr en 
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La fagon doni il faut sc representor tons les cakra une lots 
decrite, (le Dieuj dit les differentes muclra , avec la maniere de 
les mediter, [dans les si. 56 a 711 allant de « Quand la Conscience... 
sur elle-meme comme substrat », etc., a « C'est ainsi quo... sons 
I’aspect du [srijcakra : 

Quand la Conscienci prend lumineushment conscience de 

I, UN I VERS SUR ELLE-MEME COMME SUBSTRAT, EMPLIE l)t DESIR d’aGIR, 
HLLE [LEj PRODUIT PAR SA PROPRE VOLONTE. 56 C'EST LA L ENER 
GIE D ACTIV1TE. ELLE EST APPELEE Ml DR A CAR EL EE RTJOUIT ET 1 AIT 

s’ecouler l’ljnivers. 

ciddtmabhituiu visvasya prakdsamarsanc yadci ( 
karati svei chayd purtiavicikfrsdsaman vita // 56// 
kn'vdsaktis m visvasya modanad drdvandt tathd 

T- + ■ 

nutdrdkhvd 




La Conscience (cit) esl Penergie de prise de conscience 242 . « Sur 
elle-meme comme substrat » {dtmabhittau) 24 \ la, sur cet ecran qui esl 
le sien : qui n’est rien d’autre qu’elle-meme. Ce substrat a la meme 
nature essentielle qu elle. [La,] en prenant conscience lumineusement 
(prakdsamarsanc ) de Punivers depuis Siva jusqu’a la terre, la lumiere 
rend manifesto ce qui ne l est pas encore, cet acte de conscience 
{dmorsana) 244 etant une prise de conscience (vimarsa) consistant a 
prendre [cel nniversj en son cceur 245 comme formant Pobjectivite. 
Ainsi, lors de cel acte de conscience lumineux, quand il a lieu au 
moment de Pemanation, se trouve une volonte de produire la diversite 
[cosmique] qu'« emplit la plenitude du desir d’agir ». [Intervient 
alors] une transformation ( vikdra ) semblable a celle qui a lieu dans le 
cas du lait, etc., ou dans celui d'une substance coagulante, etc. C'est 
pourquoi il est dil : « emplie de la plenitude du desir d'agir » : tout 
comme, la. le caille. etc., n'est qu'une transformation du lait. ou autre, 
ainsi, ici. [se produit] une transformation [de la Conscience] pour 

r~ 

former les lattva , de celui de Siva jusqu’a la terre. C'est en coin qu’elle 


un lieu pur ou dans 1‘cau ». in les flairant, on aspire on soi leur essence, qui est divine. 
Il s’agil ici de Eavant-dcrnier sloka dccrivant le cube, qui se termine {si. 69) par 
Poblaiion mentale de toulc Pobjectivite dans le leu de la ( onscience : a la lin du cube 
d'adoration (piijd), tout reiourne a la Doiie, seule reulile. a qui ce culle esl rendu. 

242. cidvimarsasakti , cf. Di. p. 65 (ci-dessus, p, 147. note 214). 

243. CT. supra, p. 146 note 211. 

244. Sur les termes amarsa, paramarsa, vimarsa. lels qu‘ils son! utilises nolammcnt 
par Abhinava (el P usage qu‘en tail Anirt n'en d i ft ere guere) voir par exemple les notes 
de in;i traduction de la PTI\ (Paris : de Boceard. Io75>. Line traduction satisl'aisantc de 


ces termes est peu aisee non 
significations respectives. 

245 hrdayamgarmbhavu : cf. 


plus d'ailleurs qu’une distinction tranchcc cnlrc lours 


Dt, p. 15 {supra, p. 1 OH. note 63). 
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possede la plenitude du desir d'agir. « C'est la -energie d'activite » : 
elle devient energie d'activite el rien d autre 246 . « Parce qu'elle rejouil 
et fait s'ecouler I’univers » 247 tel qu'on i’a defini. Pile !e rejouil 
(modana), c'est-a-dire que son acti\ ite lui esl favorable, et elle le fait 
s'ecouler (drdvana) en ce sens qu'elle a la meme essence ou saveur 24 * 
que lui. La Conscience (xantvii) devient alors ce qu'on nomine mudra. 
Voici ce que cela veut dire : quand V energie de prise de conscience 
7 6 veut s'exterioriser sous la forme de I'univers, elle devient energie 
d'activite et. en rejouissant (modanena). c'est-a-dire en etant dans la 
felicite de la supreme conscience [qu'elle a] de I'univers resultant de sa 
transformation, el en faisant s'ecouler (drdvanena) [cet univers], c'est- 
a-dire en ayant la meme essence que lui. elle devient ce qu’on nomme 

tundra, 

C'est maintenant Lomnipenetrante mudra Trikhanda qui est 
exposee 


34D 


Quand cette conscience, Ambika, faitl di trois km.a. 1/51/1 

PRENANT FORME TRIPARTITE, CAUSE SANS CESSE I A PRESENCE [DI LA 

Dei sst dans le i akra ], on proclame qu'elle phnetre le roi 

DES CAKRA 250 TOUT ENTIER. //58 // 

sa i 'add samvidambikd (rikalamayt //57// 
irikhandarupam apunnii sadi 7 satmidhikdrim j 
sarvasya cakrarajasyu vyapika pariklrtitd //58// 

C ette Conscience, qui est prise de conscience, est « faite de trois 
kald », c'est-a-dire de Varna. J vest ha et RaudrT. qui ensemble forment 

246. La Di porle ici (1.8) : tur avadharane, Le sloka 56 commence en eft'el par 
k riyasak (is tu : tu pout pa rail re ici expleti L et n’avoir d’autre raison d’etre que de 
metrique. Amrt 1'interprele toutet'ois comme servant a preeiser Faffirmation, avinthara- 
nu, « restriction ». sc glosc en effet : iyauapuritcheda (kasika. 2.1. 8i : delimitation 
consistuni a dire « cela ei pas davantage ». La Conscience devient done ici energie 
d'activite el rien d’autre. D’ou noire traduction par : « t est la I'energie d’activite ». 

247. (Hose tradilionnelle du mol mudra : mu [Ml D) modana, qui rejouil, et dr a = 
dram, ecoulement. 

248. ekarasthhava : rasa, essence, saveur. connote en el let la liquidite, doii 
ecoulement. dravanu s'emend aussi parlbis au sens dc liquefier. dissoudre (dnivayati) et 
implique des lors soil la dissolution des liens [pdsa) de 1'etre enchaine (pain). soit celle 
de I'univers : son retour en la divinite. 

249. On remarquera que les dix mudra que le Yll va enumercr (77. 57 a 71) ne sont 
envisagees que sous leur aspect et leur portee metaphysiques, cosmiques. significations 
que la Di precise el expliciie en y ajoutant quclques indications sur la faqon de les fa ire 
manuellement. ces indications etant elles-memcs emisagees dans cette meme perspective 
metaphysique. Le NSA. .V' panda, qui expose ees mudra, ne deer it guerc an contra ire 
que leur aspect nianuel. Sur les mudra. cl'. A. Padoux. « The body in tantrie ritual : the 
case of the mudras », in T. Got driaan. cd.. The Sanskrit Tradition and Tantrism 
(Leiden, Brill, 1990). 

250. vakraraja : appellation frequence du srhakra qui. par definition, est, dans cette 
tradition, le meilleur ct le plus eleve de tons les diagrammes riluels. 
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Ambika qu'elle devient done. I c mot Ambika connotant egalement 
Santa, \\ faut comprendre que [la C onscience, Ambika] etant Lensem- 
ble des trois kald formees par les energies de volonte. connaissance el 
activite. devient [aussi] Santa 2 ' 1 . « Prenant forme tripartite » : les 
trois doigts de la main droite sont Varna, etc.; ils participent de la 
nature de la lumiere. C'eux de gauche sont la Volonte, etc., et relevenl 
de la prise de conscience. La mudra Trikhanda nail ainsi en etant faite 
de cette triparlition formee par la reunion de ces deux [series 

[de la 


» 


2 5a 


d’elements] 2 -' 2 . En outre, « elle cause sans cesse la presence 
Deessej. e'est-a-dire que cette Conscience assure la presence de la 
Deesse Tripura [dans le cakra\. « l.e roi des cakra tout entier » : elle 
penetre le roi des cakra , e'est-a-dire le meilleur de lous les cakra , de 
tons les diagrammes a usage de culte. [Elle le penetre] parce qu'elle est 
faite de la coalescence 254 des neuf mudra presentes dans les tieuf 
[parties du] cakra. //57-58// 

La mudra Sarvasamksobhin! est dite | main tenant] : 


II Ml ME [Ml DRA l RI KHAN DA] DEVIENT ENSUITE, QLTAND 

s’acc roit [en elle i aspect de] yoni, l universe li e perturba- 

I RICE, O0 LENERGIE VaMA PREDOMIM ET QU1 St HI NT DANS II 
CAKRA DES PORTES. 



yonipracuryatah saisa sarxtisainksobhvu punah 
vamasaktipradhatwyum dvaracakrc xthilft bhavet // 59 // 


( cite Trikhanda relache sa triplicite « quand s’accroit [en elle 
Laspect de] yoni ». C'esl-a-dire que d’une part, par la junction des 
deux doigts du milieu, d'autre part par celle des deux annulaires el. 
enfin. par celle des auriculaires, elle fail s'aceroitre [en die Laspect de) 


251. Sur le rapport cut re Ambika. etc., et Santa, etc., cf. Dt. pp. 24 et 54 (ci-dessus. 
p. 114. note 91 et 136, note 175). 

252. mudra dccrile dans le NSA. 3.3-4 : les mains reunics, les ponces, medius et 
auriculaires c tend us et reunis, les annulaires croises el saisis an bout par les index replies 
en crochets. Avec les ponces, medius et annulaires c tend us et joints deux a deux, cette 
mudra semble faite de irois moreeaux : trikhatuia. Scion le NSA. 1.149 cette mudra csl 
utilisee pour invoquer la Deesse : tripurdvahanakarl. V. la planchc. p. suivante. 

253. samnidhikdrini : mnwidhi, sanuudhana signific proximitc. presence. Le rile de 
‘itvnnidhdna sert a assurer la presence de la divinite dans I "image de culte et la rendre 
proche de l adorateur. II suit ordinairement celui de sthdpema. qui installe on fixe la 
divinite qui avail ete appelee ou invoquee par Vdvdhanu. Cf. Sp I. pp. 188. 192. etc, 

254. samastibhuta : Amrt n'explique pas en quoi la mudra Trikhanda sc rail la 
coalescence ties neuf aulres. Sans doutc est-ce parce que sa nature est celle d’Ainbika 
qui elle-memo est la coalescence des trois autres energies divinisees, Raudn, Varna et 
J vest ha. qu elle preside et rassemble cn elle. File apparail en tout cas comme precedant 
toutes les autres en lesquelles, en quelque sorte, elle sc transforme. 
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yoni :5 \ C est la perturbatrice universelle. File fail deeliner la supreme 
felieile. L'energie Vania y predomine et, parce qu'elle y domine, la 
niudrd SarvasamksobhinT esl emanation. La perturbation, en effet. 
n'est rien d'a litre que V emanation 250 . Le cakra des portes est de forme 
quadrangulaire. File se lient dans ce cakraAk, le Trailokyamohana. 

//59// 

7 S Expose de la mu dr a Dravini : 

[Quand ensuite l* aspect de] Jyestha predomine, elle assure 

LA CONS1 RVATION DU MONO! QU'ELLE AVAIT PERTIJRBE. SOUS LA 
FORMI 01 S KALA DE LA RESONANCE PHONIQUE G ROSSI ERE, ELLE 
OFFRE A TOUS LA GRACE DIVINE. //60// CETTE MKME [MUDRA\, A 
LA FORMI EULGURANTE, [SU Til NT] DANS LE [CAKRA] NOMME SaR- 
V AS A PUR AN A. 


A subdhavisvastbitikan j\ esthdprtu itry am dsrita j 
sthufunddakaldrupa sarvanugrahakarini 60// 
sarvasapuranakhye tu saisa splutritavigrahd j 

« File assure la conservation » : la conservation dans sa propre 
Conscience ( svasamviimiatrasthilikdrinJ ) de Funivers qui avail [aupa- 
ravant] etc perturbe 25T . Pour cela, elle sc trouve dans letat ou 
s'impose Jyestha, car l'energie Jyestha est cause de la conservation 
fde 1’univers]. « Sous la forme des kala de la resonance photiique 
grossiere » : eette resonance est grossiere car elle pent etre perdue par 
Louie. Les kala nees de eette resonance, les nadakala , ce sent les seize 
voyelles. II y a a ce sujet eette forniule d'un Maitre expert : « On dit 
que les seize kala sont nees de nada » 25 \ etc. Elle a done eette forme. 
[La mudrd] sort cn effet de support a la kala KamakarsinT dans le 
[cakra] nomine Sarvasaparipuraka. File emplit en effet ce cakra qui est 


255. Dans la Yoniniudra, en effet. les trois doigls sont joints : el. i)i. p. 88. Scion !e 
NSA, 3.5-6. eette mudrd se fail en rassemhlanl les inedius. annulaires et auricula ires, 
plies, des deux mains et en les joignant aux pouccs. les index restant elendus. Voir 
planche. p. precedente. 

256. srstir cut ksobhah : ksobha . qu on pent traduire approximativemenl par 
perturbation, agitation, effervescence, est, chez Abhinava (et J.) le mouvemcnl de la 
Conscience lie a I'appanlion en elle tie I'objeclivite {voir TA. 3.75. 82, etc., el J, ad bn .). 
Ce role de ksohfta (ou ksohhana) dans l’apparilion de la manifestation eosmique n’est 
pas propre uu sivaisinc lantrique. On le trouve aussi aillcurs. ainsi dans le Visnupurana 
(1.2. 29-31). 11 exisle aussi line action magique nominee kxobhanit, sur laquelle voir 
f. Goudriaan, Maya Divine and Human (pp. 373-4) a qui j'emprunte eette reference au 
Visnupurana. 

257. C'est-a-dirc crcc. corn me on vienl de le voir. 

25iS. Citation du PS \\ 7JS (vol. 1, p. 106) dec riven l un nydsa des phonemes donl les 
sci/c premiers sonl les kala dc nada. 
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le lieu de sejour des kald KamakarsinT, etc. 250 . Ainsi, « die ofTre a 
tons la grace divine » : ofTrir la grace a unis, c'cst en efTet attirer les 
desirs 2011 . << C ette meme \mudrd] » il faul entendre par la la mudra 
Sarvavidravini decrite dans le Traite aux Quatre Cents [Stances] 261 
est dt forme fulguranle parce que sa nature est celle de la Conscience 
(samvidrtlpa). Qu'est-ce a dire? — Sa nature est celle de la conserva¬ 
tion car elle est le support de la predominance de Jyestha. De la vient 
qu elle est tormee par la jonction ties medius et des index dresses et des 
annulaireset auriculaires joints. Sa nature etant d’attirer les desirs. elle 
produil toute grace. Elle se tient dans le cakra nomine Sarvasaparipu- 
rana car elle I a pour receptacle. Etant conscience, sa forme est 
fulgurartte. Cette meme mudra Sarvavidravini se trouve decrite dans le 
I raite aux Quatre C ents [Stances] : voila ce qu’il faut comprendre. 
1160-6 1 // 

Voict maintenant la mudra SarvakarsinT : 

r ■ 

QuaND JyISTHA ET VAMA SONT EN EQUILIBRE, It. S’ENSUIT UNE 
PREDOMINANCE l»E I.A MANIFESTATION. //61 // CETTE MUDRA AKAK¬ 
IY INI on LA CONN AIT COM ME LEBRANLEUSE DE L'UNIVERS. 

. i. . t(i a tit i 11 11 it ^ ^ i t /i jt r a tH t it tt i am asriia jj6\jj 

akarsini tu mudreyam sarvasamksobhiuJ stun ft / 

~ * * « ■ « 

« Quand Jyestha et Varna sont en equilibre » — ce qui est du a ce 
que ces deux energies se tondenl en une commune jouissance 
{samaras) arupatviU) — il s'ensuil que la manifestation domine, et c'cst 
Vania qui est manifestation, alors que Jyestha est conservation [et 
domine aussi]. Ainsi, avec I egalite des deux [energies], la manifesta¬ 
tion et la conservation cosmiques sont en equilibre. Dans la mesure oti 
[la mudra] participe de Varna, elle a pour forme Turnon des index et 
des medius recourbes, et dans celle ou elle releve de Jvestha. elle a la 

■m + p 

double forme des annulaires et auriculaires joints et non-conrbes. 
Cette mudra est attract rice (dkarsim) a cause de la forme arquee de ces 
deux doigts. Elle ebranle T uni vers. « on la connait » [done] (stun a) 
eomme se trouvant dans le cakra Sarvasamksobhakarin. [On dit ici 
qu elle est connue smrid parce que] smrti (le souvenir) est une 
connaissance provenant d'un complexe dynamique {sa tusk dr a) du a 
une experience anterieure 262 . Or cette mudra. « on la connait » en ce 

_5 l J. Ce sont les seize energies divimsecs qui se (rouvent dans le lotus a zeizc petale. le 
SareaiSp&tipurakacakra. Lcur nytisa est present au chap. t. 47-50 (l)T. pp. 247-251). 

260. Et par consequent accorder toutes les satisfactions possibles, mondaines ou 
(surtout ?) transmondaines* 

26]. NS A. 3.(>-qui dccril sous cc nom la nicnie mudnl^ a ccci pres l|lic les deux 
medius sont egalemetit tend us, 

262, (Hose tout a fait legitime sur smrtd (meme si ce lerme nc signific. dans le ^ H, 
que 'comm h mats qui nc semble etre donnee iei que pour permettre un renvoi au 
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qu'on l a vue. experimentee, anterieurement dans le Traite aux 
Quatrc-Cents [Stances] 263 . File est done connue (ou rappelee) 
smrta — e'est-a-dire exposee avee la fay'on de se la representer 2M . 
//61-62// 

Vient ensuite la mudrd SarvavesakarT : 

C'l i l l Qt l St. HKNT DANS L INTERVAL!.L DE DEUX VYOMAN SOUS 
l.'ASEECT DU BINDU, 6 MaHESVART ! // 62// ON SAIT QU EEEE FRO- 
DU IT 1.'ABSORPTION DANS 11 D1VIN RESULTANT DE LA CONJONC- 

tion de Siva hi Saktl C'est une forme: de la fei.icite de: 
la Conscience, ei le demeure: dans le cakra aux quatorze 
triangles. 

vyonuidvaydntardkisthabmdurupd mahesvari //62// 
siva.sak t vcikh vusamslesiui diwavesakari smrta 

» r ■ * • * 

cafurdu.sdracakrnstha samxidanandavigraha 63 

11 y a cinq woman entre les six cakra corporels qui s’etagent du 
miilCidhdra a Yajna et, entre chacun dcs couples [ainsi formes], il y a un 
bindu. cela fail cinq bindu 165 donl la nature est celle des cinq elements 
grossiers. A ce sujet. ies experts diseni : « la division en cinq bindu est 
la cage du quintuple pranava » 266 . Sa nature esi [ainsi] celle des bindu 


Plus loin {I )i. p. 160) Am it donnera a snirn le sens de hhavana . ee qui correspond aussi 
a une des valeurs de cc terme. 

263. NS A. 3.7b-8. Celle mudra est senihlable a la precedentc sauf en ee que les 
medius el les index soul rceourbes en crochet, les deux autres doigts plies el reunis, les 
pouces touchant leurs extremites. Voir la planchc. p. 157. 

264. sard sand kathitd : je rends v as and an sens ou Amrl I’emploie souvenl dans la 
Di : et'. supra, p. 112. note 77. Mais les vdsand sont norma lenient les traces, le 
« parfumage ». que laisse une experience untcrieure : cellos memos qui servent a former 
le souvenir, sens qui devraii peul-etre etre retenu ici. 

265. Le NE. 7.1 mentiomve aussi cinq woman que Ksem (NT. vol. 1. p. 62) appelle 
sfaivu et qti’il place au niveau des centres sublils de I’organe scxucl. du nomhril, du 
coeur. d entre les sourcils el du front, ee qui ne correspond pas tout a fait aux 
emplacements iinliques ici. I.es woman sont dcs centres du corps subtil, sans qu’on 
puisse dire exnetement en quoi its consistent. Je ne lraduis pas ce mol — sur lequel voir 
pi us loin. p. 167, note 282. l..es bindu sembleul no situer au niveau dcs cakra puisqu'ils 
sont. nous dit-on. entre deux woman (ou entre woman et cakra'*). Quel esi aloes le 
rapport entre hindu el cakra ? 

On remarquera qu’il n’est question ici que de six cakra. du mfdddhdra a ajnb, alors 
que plus haul (l)t. p. 35) et plus loin (l)T. pp. 113-4) il y en a sept, ou memo neuf (cf. 
si. 25 ci-dessus, DT, pp. 34-41). 

266. Il faudrail mediter, dans chacun des cinq hindu qu'on vient de voir, le pratutva 
()M. qui se irouve done enlerme dans cos Hindu com me dans une cage [panjara) : 
explication V. 1) Peul-etre peut-on aussi penser que. comme ces cinq 0\1 s’etagent 
dans chacun des cinq Hindu, ces derniers leur sont comme une armature ( = autre sens 
de panjara). 

1 a ligne dice ici ne pourran-elle pas se referer aux cinq bindu (qui sont, scion .f, cinq 
pranava). lesqitels sont cinq Rudm cxislanl au niveau du tattva vie mb i d. scion le TA. 
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situes dans Pintervalle dc deux vyomcm. Comnie [il y a ici] ionction et 

p. Hi contact etroit (samslesa) entre la nature de Siva et cclle de Sakti, les 

* 

doigts de la main droite ont Siva pour nature et ceux dc la gauche, 
Sakti. Ainsi, |Ia mudra consistant en] Pentrelacemenl mutuel des 
doigts des mains 267 , les pressanl etroitement l un centre Pautre, alors 

JF JP- 

qu'ils ont la nature de Siva et Sakti, cette fagon dont elle est faite lui 
fait produire Pabsorption dans le divin, Pentree dans le divin, Siva, qui 
est lumiere : la jouissance et fusion complete {samarasyakari) [en lui], 
Cette [mudra, ainsi,] qui est energie de la Conscience, qui a la felicite 
pour forme et dont la nature est celle de la jouissance et fusion 
completes avec le supreme Siva, demeure dans le cakra aux quatorze 
angles, Cest-a-dire dans le cakra aux quatorze triangles nomine 
Sarvasaubhagyadayaka. Qu’est-ce que cela signifie? Que eeltc 
mudra , par son aspect, montre la fusion complete de Siva et Sakti 
realisee dans les cinq bindu que forment les doigts de chaque main 
places entre ceux de Pautre. Faite de la felicite de Punique essence de 
la Conscience, elle se dent dans le cakra aux quatorze triangles. Voila 
ce que cela vent dire. 

7/62-63// 

La mudra Unmadini est dite [maintenant] : 

Quand, sous la forme d’une flamme subtile, elle brille 268 

ENTRE LES BINDU , if ENERGIE JYESTHA Y DOMINANT, ELLE ENIVRH 

V p 

p- H2 tous [les etres]. //64 // Se tenant dans le cakra aux dix 

POINTES, ELLE Y DEMEURE, 6 LOUEE PAR LES HERDS ! 

b incivantarala vilasatsuk st i mrupasik ha nun ■ I j 
jyesthdsak tipradhdnd tit sar vonmadanakarim //64// 
dasaracakram dsthdya sinusthitd vlravandite j 

« Entre les bindu » : entre le mahdbindu et le yoni interieurs aux 
[cakra], du muladhara au brahmarandhra, [aulrement dit] dans Pinter- 
valle entre les deux liny a qu’on nomine supreme el spontane 260 , [la,] 


8,328 (vol. 5. p. 222) cl qu on trouve aussi dans lc SvT. 10.1133 conime parties de 
Vomkara ? Voir aussi SvT, ch. 6 (vol. 3) au sujet du pahcapranam. 

267. Celte mudra consiste a jpindrc les mains, les doigts entrelaces, les pouccs ctant a 
Fintcrieur sous les doigts replies. Voir planchc, p. 157. 

268. vilasat : vi-LAS e'esl briller, resplendir. apparaitre, mais aussi s’amuser, folatrer. 
jouer, se mouvoir <;a ct la ou en bougeam rapidement. II s’agit done d’une lumiere 
clinician lc, t’rcmissanlc, joyeuse : toutes choscs qui. prises ensemble, caracteriseni. on 
Fa vu, la divinile el plus speeia lenient son aspect d'energie : lumiere, mais vivante. 
palpitante, agissant comme par jcu (ef. ci-dessus, note 113). En outre vildsa peul 
designer la coquettcric. la lascivite element qui n’esl pas absent ici (voir note 
suivante). 

269. Le mahdbindu el le yoni se trouvenl dans le miilddhdra ei le brahnutramihra. ("est 
la que son! aussi. respectivement, les lingo supreme et spontane. L'adepte, semble-i-il. 


_ 
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« faite d' li ne flam me subtile, elle brille » : telle une flu mine de nature 
subtile, pareille a un lumineux filament de lotus, telle une Hamtne. elle 

jr 

est faite tie la fusion d'Ambika et Santa, toutes deux brillantes. 
« L'energie Jyestha v dominant », y surabondant, « elle enivre lous 
|les etres]. « L'ivresse est agitation de l’esprit » (cidvibhrama), [dit 
1'Amarakosa. 1.7, 28 ou 1.6, 27]. C*est-a-dire qu'elle rend tous [les 
etres] coniine ivies en les faisanl se delourner de toutes les occupations 
mondaines et se consacrer a I'experience de la fusion totale de (ou : 
en) Siva ei Sakti. « Se tenant dans le cakra aux dix pointes » : ce cakra 
est le cakra exterieur a dix pointes. « Louee par les heros » : 
les heros sont ceux capables de realiser la destruction de I'ennemi 
qu'esl l objectivite dans le champ de bataille du « Je ». ( elle qu'ils 
louent est realisee meditalivement ( bhdvita ) dans la realisation en 
soi de Yatman Zli} . C’esl ce que dit la Parapancasika : 

« Effectuant dans le Je" la destruction du L cda‘ qui en est foppose, celui 
qui vit heroiquement jouil d une nature d’ou ee qui est defavorable [ou : qui 
n’est pas Siva] est ecarte 


:~i 


Qu’est-ce a dire? Conime l’energie Jyestha y predomine, [cetle 
ntudrd] se fail avec les deux auriculaires places dans les deux cercles 
representant deux bindu , [formes en] joignant les niedius et les polices 
des deux mains appelees Siva et Sakti, semblables a deux flammes 
ayant pour nature la vahni - et I ' anirtakundalim 21 , qu’on nomine 
Ambika et Santa, et brillanl interieurement dans les deux hindu qui 
sont |respectivement] kula et akida. Faite en joignant les deux 
annulaires et index tendus, cette fa^on de joindre [les mains] a pour 
caracteristique I’experience de la fusion totale de Siva et Sakti 2 ”. On 


devrait imaginer qu’une flam me ires subtile part du linga supreme et monte vers le 
spontane : e’est en ee sens que la miuird serait on ire les deux linga. l out cela eiant 
apparemment a sc representor dans le cakra exterieur a dix angles. Celle representation 
pourrait se refercr a une pratique sexuelle, l'ivresse evoquee ici serait eelle de Pun ion 
scxuclle ou, plus preciscmcnl. eelle eprouvee par la femme. Tout eela n'apparait pas ici. 
mats le NS A (qui nest pas plus explicate) dit toutefois avec precision, de cette minim, 
qu’elle est kledinT siirvayositam (NSA, 3.13, p. 179), 

270. dinwhaniMidvmutyd : of. DT. p. 7 (supra, note 31) et plus loin Di. pp. 298 et 281. 

271. Amrt cite quatorze fois le texte qu’il nornnte Parapancasika. Des onze differents 
passages ainsi cites, neuf se trouvent dans I .Artnutaraprakasapancasika telle qu'elle a 
etc editee dans le vol. XIV de la KS1S, La citation ci-dessus \ forme les si. 50cd-51ab. 
(. et ouvrage, dans cette edition, est un petit texte. dc 53 stances, que l editcur presente 
conime ddyandthaviracitd , ce qui n est guere eclairant. V. D. en donne une edition 
critique en appendicc a son edition du VH, pp. 395-400. Voir son introd. au YH. pp. 5- 
6 . 

272. Sur les deux kundalini. cf. DI. p. 275. infra, p. 309, note 120. 

273. Cette mudrd se fait (NSA, 3. 11-13) en joignant 1c medius et le ponce de chaque 
main et en faisanl passer dans les cercles ainsi formes (les hindu) I'aurieulaire de la main 
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nomme cette mudrd SarvonmadinT. t£llc se trouve dans le cakra a dix 
angles exterieur. //64-65// 

Est dite [maintenant] la Mahankusamudra : 

Pus, L'lNHRGIL V.AMA PREDOMINANT, LI 1.1 LSI LE GRAND AnKUSA. 

j : 65 /l Dans ci t etat, vomissant e'univers, ei le se fro live dans 

I 1 DM XIEME [C’AARa] A DIX TRIANGLES, 1)1 Ml GRANT EMPLIE DE 
JOIE DANS LA CONDITION DE MVDRA. 66 

vanlasaktipradhana tu nuihankusamuvT punah //6$// 
tadvad visvam vanwntT so dvitivc tu dasdrake 

■ . I 

sotnsthitii modanapord nmdrdrupatvam dsthiio 66/ 


On a eu d’abord la predominance de lenergie Jyestha qui avail 
pour forme la jonclion de Pindex el de l annulaire tendus, sa nature 
etant celle d'une (lamme subtile, brillant entre les bindu 274 . Main- 
tenant, c’est l energie Varna qui domine. Comme on l'a dil plus 
haul (si. 37) ; « Prenant Inspect d'une oblique, [elle devienlj Vania 
parce qu'elle vomit l’univers ». du fait de la predominance de I'ener- 
gie Varna, [l'energie de la Conscience] prend la forme des mains 
84 jointes. avec. earacterisliquement. les deux index recourbes - s . « Vomi¬ 
ssant Punivers », ear elie est emission, « dans eet etat » — sem- 
blable a celui du supreme Siva elle se lient dans le cakra a dix 
angles interieur. « Fmplie de joie » : cette joie est celle de la supreme 

w 

experience, celle de la fusion totale dans le supreme Siva. C'esl ainsi 
qu'elle demeure dans la condition de mudrd. Le sens de tout cela est 
que l energie de conscience ( cit-sakti ) cite- meme, cette prise de 
conscience qu'on a vue representee par la mudrd preeedente, prend 
tine forme orientee vers la supreme lelicite de la totale fusion en le 
supreme Siva forme des deux index [recourbes], en devenant energie 
Vama. Elle est alors appelee Mahankusamudra et se tient dans le 
cakra a dix pointes interieur. i, 63-66 

La KhecarT mudra est dite [maintenant] : 


opposce. t'amiukiiro ct I'index lendu de ehaque main etant joint a celui tie Pautre. 
f\iste une variante ou les index ne son! pas joints). V. la planehe, p. 158. 

Les deux auriculaires tendus peuvent ainsi clre compares a deux flammcs. on a deux 
moments de la monlee de la A tmdalhu. Ils son! aussi Amhika el Santa el son! chacun 

r r 

dans les doiets de Pautre main : il \ a done une sorte de fusion de Si\a el Sukti. comme 
de Santa et Amhika, cu comme Amrt Yu dit plus haul, dans ce eas-la Jyestha 
predomine. 

274, Voir page preeedente* 

275, (elle nnidrtl est la meme quo la preeedente a eeei pres que les index soul separes 
et recourbes en crochet [ankusa). Voir planehe. p. 158. 
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66-68 MVDRA 


N&E l)E L'INTERACTION UNIFIANTE 276 DE PHARMA in ADHARMA 
SOUS I .A FORME l)E L'lNTEl UGENCF, ELI I DETRUIT LES DI FAU1S QUE 
SONT, DANS LES AC TEN RITUELS, LES OMISSIONS OU IMPERFECTIONS 
NEES DI LA PENSEE Dll FERENt IATRICE. 67 [CETTE MUDRA], LA 
KhKCARL SUPREME, DliSTRUCTRlCE DES MALADIES FORM EES PAR LA 
PENSEI DIFFERENCIATRIC'I , SI HEM, I A11H DE CONSCIENCE, DANS 
LE CAKR A APPELE SAR VAROGAIIARA. //68// 


dhurmudharmasya samghattiid ulthita vittirupml 
vikalpotfhakriyillaparupudoyavighdiitu //67// 
vikalparupurogandnt hdrim k he can pun 7 / 
sarvarogahanlkhve tu cukre satnvinmavi sthita 68 


« De 1'inleraction unifiante de dharma el adharma » : dharma est 
1'energie, car elle a pour fonction d'accomplir lemanation, etc. 
adharma . c'est Siva, car il est libre de toute regie ou fonction ( dhar- 
marahita). Leur interaction unifiante, c’esi leur tolale fusion (scima- 
rasya). [La nnidra] nail de celle-ci « sous la forme de I'intelligence ». 
L'intelligence, c'est la Conscience 2 S . « Elle detruit les defauts que 
sont, dans les acies rituels, les omissions ou imperfections nees de la 
pensee differencial rice » : une telle pensee. en effel, est une conuais- 
sance incertaine se fondant sur deux temies entre lesquels on hesile : 
« est-ce ainsi. ou bien ainsi? ». L’action nee de la pensee differen- 
ciairiee, qu'il s'agisse de rites quotidiens. occasionnels ou option- 
nels, aura, du fait de son imperfection, generalement un effet con- 
traire. Voila ce que [la mudrd] detruit. Ainsi, quand chez celui qui 
est |pourtanl en essence] Siva, supreme plenitude, se produisent les 
maux que sont les pensees differencial rices [telles que| : « dois-je 
fa ire eeci ou cela? ». elle les chasse. Coirune le disenl les experts : 


276, satftghuf/ti : xam-tiHA TT. qui signitie a la fois I'rapper. Irolter cl assembler, d'ou 
lc fail de Irolter ensemble, de joindre (ou d'etre joint) par un frottcmciu ou un contact 
elroit timinic le sont par exemplc des lulleurs ou des amants. De la vient, notamment, 
dans les texies saiva eacliemiriens. le sens d'inlcraction el ou de friction unifiante qui est 

JT if 

en parlieulier la condition de Siva el Sakti dans f union vibrante d’ou nail Punivers. CL 
par exemplc TA. 3.6" ou J. Eexplique en disanl : partisparasamarasyarilpamanthyamuih 
ihakahhavatniokani sanigiuittam : « eeite friction unitive ou agitatcuret agile se fondenl 
en une jouissance el unite mutuelles » (vol. 2. p. 77). 

Plus loin (TA. 3.68) Abhinava explique suing hurt a par yumala. couple, el .1. ujoutc : « 
la friction unifiante est collision et ebranlement total. C 'est le jaillisscment du Soi qui est 
spanda ». 

277-278. viaih samvinih : saniviui semble el re employe iei au sens tie samvit. 
Conscience supreme. II 1’est de memo plus loin : YH. 3.163. DT. p. 353. Plus haul, par 
centre (DI. p. 23>, cf. supra, p. IIS. note 106). saniviui designait la perception, la 
eoimaissanee lice aux sens et a Paction. 
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« Se croire depourvu de plenitude est une maladie dont la seule 
cause esl la mesquinerie |spirititcllej. Elle produil I'affliction, c'est 
un grand malheur »Or, c'est cela raeme que detruit KhecarT. 
Celle-ci, selon ma propre formule- 80 , est 

« Conscience eternelleinent presentc qui sc meut dans le del ou s’aneantit lc 

p. sf> deroulement de toute action, cctte KhecarT, destructrice de tout mal, fait 

#■ 

attcindre V union avec Siva ». 

Idle esl conscience (c/7/), energie de conscience {cicchakti) se 
mouvant an niveau de la Conscience indifferenciee, totalement 
1 usionnee avec le supreme Siva. Comme c'est ce dernier qui regne en 
elle, [KhecarT] se lient, faile de Conscience, dans le cakra nomine 
Sarvarogahara. Qu'est-ce a dire? — [Que cette mudrd se fait] en 
croisant les bras, gauche et droit, qui sont Siva et Sakti; les index 
appuyes sur les annulaires et auriculaires des deux mains croisees; el, 
au-dessus, les medius dresses et reunis par le bout et touches eux- 
memes par les pouces. Voila comment on doit joindre |les mains pour 
cette mu dr a] 281 . Nee de Pinteraction unifiante du couple de Siva et 
Sakti, die est supreme. Fdle se meut au niveau de la connaissance 
indif ferenciee ( nirvikalpabodhabhumi ). C'est pourquoi elle detruit les 
defauts que sont, dans les actes riluels quolidiens, occasionnels ou 
optionnels, les omissions ou imperfections nees de la pensee difTeren- 
ciatrice. F.nftn. la mudrd KhecarT est destructrice des maladies, 
earacterisees par 1’idee de la non-plenitude, que sont les pensees 
soumises a la dualite et elle se lient dans le cakra nomine Sarvaroga- 
hara. Voila ce qu'il faut comprendre. //67-68// 

On dit [maintenant] la BTjamudra : 


Puis, dans le ciel [de la Conscience], dans la ful< juration 
de i.'etreinte dl Siva et Sakti, faisani sans ( esse hrili.er 
l'uni vers qui [s’ v] trouve sous une forme subtile, //69// ELLE 

SE TIEN I DANS LE [CAKRA] SaRVASIDDIUMAYA COMME LA CjRANDI 
MlJDRA, A LA NATURE DE GERME. 


p. 87 


sivasaktisamasiesasphuradv) onumtare punch 
pmkdsayantT visvani sd suksmarupasthham satin 69 
htjarupd maiulmudrd sarvasiddhimu re si hi hi 


779. t ette citation est egalemeni fane par Sivanandu dans la RjuVi [ad NSA. 1.44, 
P- 69) ou il 1 aurihue a Uliatia l>angadliara Misra, auteur qu’il cite trois fois mais qui 
nous reste incpnnu. 

280. Cidvilasasiava, 2.38 (NSA. appendiee. p. 327). 

281. Description semblablc, mais plus facile a saisir, dans lc NSA. 3.15-16 ip. 180). 
Voir planche, p. 158. 
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L'etreinte de Siva et Snkti, vest leur fusion lot-ale {saniarasya). Dans 
cette [etreinte], fulgurant dans le ciel [de la Conscience] c'est-a-dire 
dans Pespace (gagana) le plus subtil, qui est lumiere et |>risc de 
conscience (prakasavimarsarupa ). « se trouve sous sa forme subtile » : 
sous forme causale seulement 2R -\ Iunivers que « sans cesse ». tou- 
jours. elle « fait briller ». C'cst pour cela que la Grande Mudra, a « la 
nature de germe ». Elle fait on effet apparaitre I univers mobile et 
immobile qui naitra d'elle. Fite se tient dans le [cakra] Sarvasiddhi- 
maya [ou se produit] Faccomplissement {siddhi) : l'apparition {utpatli) 
de Punivers, de Siva a la terre, parce qu il est le support ou receptacle 
(adhdra) de la BTjamudra. cause de cette apparition. C'est ce que dit le 
Pratyabhijnahrdaya : « Fa Conscience, libre, est la cause de Paccom- 
plissement de Punivers » :84 . Elle se tient dans le cakra dont telle est la 
nature. Qu'est-ce a dire7 — Que la BTjamudra [se fait de la fa^on 
suivante :] les annulaires des deux mains croisees representant Siva et 
Sakti dresses et se louchanl par Pextremite, les auriculaires reposant 
plies des deux cotes, les medius replies se touchant par Pextremite et, 
au-dessus. les index replies en crochet auxquels sont reunis les ponces 
qui se touchent aussi par le boutet que [cette mudra , presente 
dans] Pespace visible a Pinterieur des doigls replies et joints [coinme 
on vient de le dire], dcmeure dans le cakra nomme Sarvasiddhimaya et 
y fait apparaitre Punivers qui s'y tient de faqon purement causale. 

//69-70// 

La Yonimudra esl [enfin] exposee : 

Puts, U1£U OU I ON JOUIT DE LA PLENITUDE DE LA LUMIERE, 
CETTE / 70-/ YONIMUDRA. QUI EST DYNAMISME, SI TIENT DANS LE 

cakra] Sarvanandamaya. 

sampurnasya prakdsasya Idbhabhumir iyam punah //70// 
yonimudrd kalarupa sarvutumdamaye sthita 


282. vyoman : ciel. espace. air, ether spatial. Dans les lextes centime celui-ci cc mot 
designe 1c cicl ou firmametil dc la conscience, i'etlicr dans le « occur » (appcle aussi kt ui, 
cl. DT, p. 11. supra, note 46. ou kha esl le cicl de Siva et est glosc paravvoman). woman, 
en effet. esl aussi bien Pespace interieur (ou le vide conscient : ii rejoint parfois sum a), 
un point pur et infiniment paisible dc la conscience, qu'un des plans les plus clews dc la 
Conscience divine, coinme le dit iei le YH et coinme Pexplique Amrt (cl. aussi DT. 
p. 141) ou woman nait du supreme Siva). Ce pent enfin ctre le point « central » du 
« soul lie » (maiihvaprana, cl. Yt I, 2.22). II est parfois, a cet egard, mais sans que cela lui 
otc ses autres vaieurs, assimile au phoneme HA (cf. Yll, 2. 24 ou DT, pp. 153, 181 1 . 

283. k dr an a td vanmd traiava : la BTjamudra. conime son nom I'indique. est germe ou 
graine (htjti): c ost done en germe, comme cc qui le causera, que I univers est en elle. 

284. citih svamntra visvasiddhihetuh : cost Ic premier aphorisme du Pllr de 
Ksemaraja, deja cite p. 66 et qui Ic sera encore pp. 100 et 

285. Decrite dans le NSA. 3.23-25. Voir planehe. p. 158. 
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Le « lieu on Ton jouil » : le point ou Ton atteinl « la plenitude 
tie la lumiere », c'est-a-dire le supreme Siva, qui esi lumiere (pra- 
kdsdima), test pourquoi cette Yonimudra est en forme de yoni 2m : 
de triangle. HIIc se trouve dans le triangle [central] forme de la 
fusion totale des [deuxj triades d’energies ; Varna, etc., el Volonte, 
etc. File est « dynamisme » [kaldrupd) : elle est energie de prise 
de conscience dont la nature est eelle de la demi -kata de HA 
Idle se tient done dans le cakra nomine Sarvanandamava sous la 
forme du supreme hindu que caracterise la supreme felicite nee 

jr & 

de la fusion totale de Siva et Sakti. Qu'entendre par la? Que la 
Yonimudra, dynamisme de la prise de conscience [divine], est take 
des deux index recourbes, qui sont Varna et iccha el qui saisissent 
par leur extremite les deux auriculaires; les medius tendus sont 
Jyestha et jndna et sont, au milieu, joints aux annulaires, RaudrI 
et kriyd : [enfin] les pouees, qtii sont plenitude de lumiere, sont 
places devant 2SS . Ainsi faite, cette mudra a pour nature ic dyna¬ 
misme de la prise de conscience ( vimarsakaldrilpumayi) et se tient 
dans le cakra Sarvanandamava. le supreme Hindu que caracterise la 
fusion totale de la lumiere et de la prise de conscience. , ,70-71 , 
[Cela etant dil, le YH] conclut [le passage relatif aux mudra] : 

C 1ST AINSt QUE I [ENERCilF D'jACTIVITE, SA NATURE ETANT CELLE 

de la Conscience, demeure sous i’aspect du {srAcakra. 71 


kriyd edit any arupatvdd want caknnnayam sthilwn jjl\jj 

Comme on Fa dil, en effet. en commengant (.(■/. 57) : « Fenergie 
d'activite est nommee mudra parce qu’elle rejouil el fait s'ecouler 
Funivers ». C 'est done Fenergie d’activite seule qui, se divisanl, s'orne 
et se diversifie par la division et la predominance [successive] ties 
energies Varna, etc., en prenant la forme des diverses mudra , de 

SamksobhinT a Yoni et, sa nature etant eelle de la conscience 

* » + 

(caitanya). qui devient !e cakra. c'est-a-dire qui demeure sous les 
espeees du nonuple cakra. du Trailokyamohana au Sarvanandamava. 

in i // _ , . 

Mais si Fon a commence par dire : « Quand cette supreme Fnergie, 
prenant par sa propre volonte ('aspect de Funivers » (.<■/. 9). comment 
peut-on terminer en disant : « C'est ainsi que Fenergie d’activite 


286. Le yoni clant par nature le lieu tic la jouissance. de la felicite. 

287. lulri/haktilafittaktirimarMi : dans lc diagramme de la kamakala. hardhakala est le 
yoni : voir infra, pp, 202-203, note. 

288. (T. NS A. 3.26-27, Plus simplement dit. la mudra sc fait en joignanl les pouees, 
met!ias el annulaires des deux mains. I'extremite de raurieulaire etant tenue par [‘index 
en crochet de la mcme main. Voir la planche, p. 158. 
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[prend [’aspect du cakra] »? Pour ecarter cette objection, on conclut le 
sujet qui vie lit d’etre traite en disant 280 : 

L EVEILLL DOIT Ml DITI H INTENSEMENT, TOUJOURS, LA SPLENDEUR 

SUPREME, QU1 LSI' VOLONTE. 

iccharupam pttram tejah sarvadd bhdvayed budbah 

I a supreme splendeur 2 ‘ Hl , c'est la clarte (jyotis) faite de la supreme 
[lumiere] de la fusion totale de Siva et Sakti. [Cette splendeur] « est 
volonte » en ce sens qu'elle est faite de la multiplicity des noms et 
formes qu’elle assume par sa propre volonte. Cela, « I'eveille doi( [e 
mediter intensement » et le fa ire « loujours », dans les trois temps, 
pour en avoir la vue direcle (sakscir), [qu'il obtient] parce que tombe 
sur lui le regard de son maitre spirituel 291 [qui est. pour lui,] le 
supreme Siva. 

« Aversion, doute. peur, honte et degotil. tous ces cinq, a qui s’ajoutent 
lamille, moralite el caste, tels soni, dil-on, les huit entraves » 2<)2 . 

Selon cette foimule des experts, il faut, ayant rejete ces huit entraves, 
loujours mediter intensement {hhavayet) la splendeur supreme qui se 

289. Me me quand I energie d activate intervieni. cost loujours en realite la Volonte 
divine qui est a I’oeuvre et done qu'il taut mediter el adorer. 

290. ftaru/n rciti :< : iejas n esi gucre traduisible. c'csl I’ « energie ignee el lumincuse qui 
esi 1 etofife inlime des dieux » (M. liiardeau) : tel est bien le cas ici (eomme plus haul, an 
a/. 55). pit ran i teja* designant la supreme Energie, I'incandesce nee toute-puissante de la 
fusion dc Siva et Sakti. 

291. gurukataksapdia : I’expression rexient plusieurs Ibis (DT, pp, 174. 216. 393). 
C esi le I ait tie « laisser tomher », c est-a-dire de jeter le regard sur quelqu’un cn lant 
t|ue ee regard transmet une inlluenee spiriluelle. la grace ou la compassion tin mailre. Le 
legutd esi poiieui d energie elticaee. II « tombe » tout eomme la grace divine (appelec 
sou vent saku pitta). L.e regard qui tombe {drstipatu) peut toutclois etre aussi porleur 
d influences maletiqucs (ainsi NT, 19.2. 49). L.e regard pent egalcment appuyer an acle 
iiiuel tnudrit ou cnonce d un mantra pour en renlorcer I effiencitc, action appelec 
/linksana ou vtksana (ainsi. ici, 3. 93; ou encore NT. 3.71; Ajitagama I 29 69 ou 
SP 1 : 3.2. 5. etc.). 

II s ugil la. ex idemment. de conceptions qui ne soni pas propres aux textes agamiques 

ou tanlriques — voir ainsi .1. Go is da. Eye ami Gaze in the I "edit (Verhand. der K 
Nederl. Akad. d. Velcnschappen. 1969) , ni meme propre a 1‘lnde. A propos de cette 

grace transnnse par le regard, on scraii lente de se referer a ce qu'ccrivait le 
psyehanalyste Sudhir Kakar. dans lhe Inner World (Delhi : Oxford U. P.. 1981). 
p. 25 : « tile guru's support is given through look, touch and silence' the language 
of I he cilia » : I'imporianee du regard pourratt. loutes considerations d'ordre culture! 
mises a part, s expliquer par la nature de 1'aidc que le maitre apporte au disciple el. bien 
sur. par ce que celui-ei recherche, qui est de lord re du calme, du silence, de la vue 
apaiscc : descente silencieuse de la grace. 

2 l, 2. Lisle iraditionnelle des liens d'ordre psychologique et social qui entravent 1c 
progres spirituel. Ce dislique se retrouve dans divers texies. ainsi le KT. 13. 90 (p. 302). 
le Mcrulautra, etc. 
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transforme en prenant la forme du sricakra :t> \ expansion de la 
multiplicity des minis ei des formes, eon lection no [par la divinite) par 
l'effet de sa volonte prop re, condition du « .le » ahsolu assumee par le 
supreme Siva fulgurant [pour manifester I'uni vers] 2U4 . 

Apres cel a, le cakra esl aborde d'une autre maniere. Cette autre 
fa con de le concevoir esl presentee en disant : 

[VOICl] INSUITE LA TRIPLE ET LA NONUPLE PRATIQUE DU CAKRA, 

72// 


11 J V r 

i ; f —/ 


trUfhu ca nuvadhd caiva cakrasuniketakah punuh ij 12 // 

[Tout cela] esl elair. //72// 

[Le YH] dit d'abord comment concevoir [le cakra] en tanl que 


tripl 


295 


L’UN [ESI MED1TE COMME PRODUU] PAR UN FEU ET 1>EUX ENER¬ 
GIES. L' AUTRE, EN SUITE, PAR CEUX-LA AINSI QU'AVEC TROIS FEIJX 
El AVEC LA TRIADK DES ENERGIES. // 73// 1 .'AUTRE ENCORE SIRA 
[REUSE] GRACE AIJX DEL’X LOTUS ET AU TRIPLE BHUGRHA. ClNQ 
ENERGIES. QUATRE FEUX, DEUX LOTUS El LA TRIPLE TERRE, //74// 
[FORMENT AINSl] LE GRAND CAKRA DANS SA PLENITUDE. 

vahninuikena saktibhywn clvabhyuni caiko 'parah punah j 
mis ca vahnitrayenapi saktmam tritayena ca //73 // 
padmadvayena canyah sydd bhugrhatritayena ca 
pancasakticaturvahnipadmadvayamahTtrayam , /74., 
paripunuun mahdcakram 

Un premier aspect [du cakra est medite coniine produit] par le 
inoyen d un feu et de deux energies- 1 " 1 . L'autre [aspect] provient de 
ceux-ei, e'est-a-dire ties trois triangles formes par un feu et deux 
energies et. en plus, par encore trois feux et trois energiesC'e qui 
signifie que ce dernier aspect [du cakra] nail par un processus de 


293. Cl. si. 55. DT. pp 


72-2 


294. Le « Je » ahsolu, a ham. represente en effet fa! Urination de la divinite dans sa 
plenitude au moment ou clle va emetlre Tuniters (ou, iei. apparaitre dans la bhdvana 
comme I'origine du deployment du sneakra : ce qui revient an meme). CT. I A, 3.203. 
etc. Sur ahum en tant que symbolisani l energie emetlrice transcendante contcnant en 
puissance toute la manifestation, voir par cxemple Rccherchcs. pp. 230 sq.: I’ac, 
pp. 286-X9. 

295. tridhaivavasanam. 

290. C'cst-a-dirc 1c triangle pointe en haul et les deux pointes en has. formant une 
eloile a huit branches autour du triangle central avec le bindu au centre 

297. I.cs six autres triangles formant 1‘ensemble tics elements triangulaires du 
sricakra avec lex trois triangles precedents. 
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developpement ajouiant aux [trois premiers] triangles trois energies et 
trois teux. L'aspect suivant [doit etre con^'u comme forme] par les 
deux lotus et le triple bhiigrha . Les deux lotus ont [respectivement] 
huil el seize petales et sont inscrits dans mi triple cercle. Le triple 
bhugrha, c'est le triple cane [formant l'enceinte du cakra] . En agissanl 
ainsi [par la meditation], les cinq energies, les qualre feux, les deux 
lotus et la triple terre ( mahTtraya) [font apparaitre] le grand cakra dans 
sa plenitude et pris dans son ensemble 298 . //73-74// 

Les trois aspects [du cakra] ainsi distingues sont ensuile expliques : 

Cet aspect [du cakra] s’explique [ainsi] : Li: premier [aspect] 

EST CKLUI DU NAVAYONI. A CELUI-CI S’AJOUTENT LES DEUX FOIS 
D1X [TRIANGLES], PUIS IIS QUATORZE YONI ET, JUSTE APRES, LE 
TROIS1EME [ASPECT] COMPORTANT HUIT ET SEIZE PETALES, SUIVI 
ifUN TRIPLE CARRE. //76// 

tatprakarah pradarsyate f 

tatradyam navayoni syiit tena dvidasasamyutani // 75 // 
manuyoni param vidydt trtlyani tadanantaram 
astudvyasiadalopeUun caturasratrayanvitam / / 76 // 

Le mot aspect ( prakdrah ) est au singulier parce qu'il s'agil de 
choses de la meme espece 2U< \ [mais il s agit en fait] des [trois] aspects 
(ou portions) [du cakra ] qui viennent d’etre decrits. De ces [aspects], 
done, le premier est le navayoni. Son developpement (vivarana) se fait 
par un feu et deux energies : le feu et les deux energies se combinant, 
le navayonieakra apparait, forme du bamdava\cakra ], du triangle 
[central] et du cakra a huit pointes. Deux fois dix [triangles], puis 
quatorze yoni M)t \ s‘y ajoutanl, apparaitra Lautre [aspect]. C'est en 
effet 1'adjonction au navayoni de deux fois dix [triangles] e'est-a- 
dire des deux cakra a dix angles el celle des quatorze yoni [formant 
le cakra] a quatorze angles qui engendrera [Laspect] suivant, le 
deuxieme, [du sneak ra] . Ainsi. trois feux et trois energies etant creees 
[par la meditation], il en nail trois cakra : les deux a dix angles el celui 
a quatorze pointes, [formant] le deuxieme [aspect] du cakra. Aussitol 


298. sumanirupam : c'est-;i-dirc en lenvisageanl comme un ensemble homogene 
forme de in coalescence de ses parties constitutives, qui n’en sont que des aspects 
(prakam) ; c'est en se represen lain successiveTnent en esprit, par la bhavuna. les 3 aspects 
on portions du cakra que Ladeple le feta apparaitre en !ui pour ensuile lui rendre un 
eulle. 

299. juiavekavacunam : le si. 75 porte en effet tatprakdraij , « eel Laspect », au 
singulier. CL ci-dessus, p. 121, note 121. I es prukdra du cakra en sont les modalites. Cc 
son i des talons succcssives de fa ire apparaitre les trois portions ici distinguees. chacunc 
avec sa fonction, dans cc diagramme cosmique. 

390. ( est-a-dire le cakra a quatorze pointes, qui sont des triangles, done en forme de 

i 'Dili. 
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apres [i) faut faire apparaitre le troisieme aspect] forme des [lotus] a 
huit et sei/e petales qu'entoure un triple carre. Ainsi. juste apres le 
deuxieme cakra , contigu a lui et dans sa proximite immediate, se 

93 trouve le troisieme cakra. fait d un triple carre et eomportanl un lotus 
a huit petales et un autre a sei/e petales. //'75-76// 

Mais pourquoi [envisager] \ aspect parliculier de chacun des trois 
cakra [constituant le sneakra] ? La reponse est, conitne le dil la 
Sarnketapaddhati : « parce qu'on doit diviser les parties chaeune selon 
les processus d'emanation. de conservation et de resorption ». On doit 
envisager chaeune des trois parties du cakra en fonction de la division 
en emanation, conservation et resorption cosmiques. Cela se fail 
ainsi : Le triple carre est emanation-emanation. Le lotus a sei/e 
petales : emanation-conservation. Le lotus a huit petales : emanation- 
resorption. Ainsi, ce cakra]* tout en etant triple.] est un dans la mesure 
ou il est essentiellement emanation (srstinuivatvat). De mcme, les 
quatorze triangles sonl conservation-emanation; les dix angles exte- 
rieurs ; conservation-conservation; les dix inlerieurs : conservation- 
resorption. C e triple cakra- la est un en tant qu'il est conservation 
(sthitimayatvat). Enfin. le cakra a huit pointes est resorption-emana¬ 
tion. Le triangle central, resorption-conservation et le bantu, resorp¬ 
tion-resorption. Ce triple cakra-Vk est egalement un en tant qu'il est 
resorption {saniharamayatvai) . Ayant en tete tout [ce qui vient 
d’etre dil. le Yll] ajoute : 

94 [Ainsi,] 6 ParamesvarT! est dm le triple aspect du cakra. 

cakrasya friprakaratvani kathitani paramesvari 


301. Ce passage \ise a monlrer i imbrication de'. mouvemcnts cosmiques en lam 
qu'ils son! presents dans le sneakra. celui-ci ne faisant que reproduire symboliquement 
le mouvemenl de l’cnergie cosmique dans sa triple aclivite d'emanation, conservation et 
resorption de I’univers. 

Le sneakra tout entier est emanation si on mi du centre a I'extericur, et resorption en 
sens inverse. Mais. dans cel ensemble, chaeune des trois parties qu’on pent \ dislingner 
recoil plus partieulierement une fonction : resorption au centre, conservation au milieu, 
emanation a I’extericur. t:t dans chaeune de ccs parties on re trouve encore ees trois 
I emotions placees elles-memes de telle (agon que la complete resorption soil dans le 
hindu, la conservation au milieu du cakra du milieu el lemanation scale a I'extericur du 
cakra externe. Ainsi chaeune des aelixiles cosmiques est presente dans les autres el 
insente dans le mouvemenl mcme. le dynamisme. du .sneakra. 

Les traditions sivai’tes non-dualistes cachemiriennes insistent volonliers sur la 
presence de toutes les energies divines en chaeune d’elles : e'esl quelque chose de ce 
genre qu'on a ici. L'eeole Krama a partieulierement developpe cette conception du jeu 
des energies, avec le systeme des roues des energies, lonctionnani sur le plan cosmique 
et individuel; sur quoi voir par exemplc la Maharthamahjari. 39. et son commentaire. 
Ce jeu a etc explicate par 1 . Silburn aux pp. 13N-I40 de >a iraduclion eommemee de ce 
texle. La succession [krama) que nous axons ici des trois moments srsfi-sthiti-samhdru 
est tout a fait caraclerislique du Krama. 
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C'est clair. 

Mats. si le sneakra est bien triple de la ft 
ne pourrait-il alors rien produire a partir dc 
YH] dit done : 



i vient d'etre dite m2 . 
cakra central ? - [Le 


L EMANATION Sh LERA EN Al l,ANT DU NAVAYONI A LA TERRE I T 
LA RESORPTION, 77 DE LA TERRE AU NAVAYOKL TEL EST I ENSEI- 
GNEMENT DES TRAIT ES. 

srsti.h si tin navayonyadiprthivyantani sanihriih punah //77 / / 

prtiuvyadinavavonvantam id sastrasva nirnavah 

* * * *■ * 

lei. le terme navayoni designe en fait le baindavacakra , interieur an 
navavoni. Faire apparailre [le sricakra] en allant de ee baimiavacak - 
ra au carre. e'est I'emanation, La resorption, elle, se produit en allant 
[du cakra] de la lerre au navavoni. La resorption, e'est done faire 
apparaitre le cakra du carre au haindava\cakra\. C'est ee qu’enseigne le 
CSS 3114 , Ainsi, on ne peut faire apparaitre le cakra qua partir du 
centre [on du carre : il n'v a pas d'autre possibilile]. C ’est comme dans 
le cas de trois [personnesj : Devadalta, Visnumitra el Jnanadatta : si 
on dit ; « II faut donner un fruit a Devadatta et a Jnanadatta ». il en 
resulte qu'il n'y a pas lieu d'en donner a Visnumitra. 11 en est de meme 
iei 305 . //77-7B// 

Apres avoir expose la maniere de concevoir le cakra en tant que 
divise en ses parties eonslitulives, on dil ensuite comment se le 
representer pris dans son ensemble : 

[MA1NTENANT 1STJ DIT CE CAKRA DE TRIPURA PRIS DANS SON 
ENSEMBLE. //7K// 

cun saniastirupani in tripurdcakram ucyaie /778/7 


'02. II ;i en elTei etc dcerii du carre qui l'entoure vers le Hindu, e'est-a-dire dans le 
sens <lo la resorption. Or s'il accomplii la resorption dans ce sens, il produit I'emanation 
« en allant du navavoni a la lerre » (si. 77). 

303. mhUidra : do tul-DHR. sortir, extra ire. soulever. Ce termo sappliquc notamment 
aux mantras : a la procedure riluellc qui permet dc les « extraire » de I'ensemble dcs 
phonemes. (CT. Padoux, « Contributions a I'etude du mantrasastra. 1 ; La selection des 
maiuru-niannoddhara ■>. BEFEO, I XV, 1978). Ici. il s'agit du trace du cakra cn tant 
que 1'adeptc doit I' « extraire ». 1c faire apparaitre en esprit par la bin!rami. 11 s'agit 
done d'une creation menlale et non pas du trace materiel du cakra , auquel pom 
toutefois s'appliquer aussi le terme tuhlhara ainsi D7. p. 282. 

31M. Nous ullons desormais. pour plus do brieuue, designer le CaiulisalTsastra, le 
« Traile aux Quatre Cents [Stances] », par ee sigle. 

303. II n \ a que deux latfons de faire apparaitre lo sricakra : a partir du centre ou a 
partir du carre, loute tierce solution etant cxelue : e'est exact du trace mental, ou dc 
1 evolution metaphysique du sricakra. sinon de son trace empirique par unc const ruc¬ 
tion gcomdt rique. 
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Cette forme d’ensemble est triple : formee de 1 emanation, etc. 
II n'en reste pas moins que ce qu'on envisage ici nest pas le cakra 
en tant que forme de parties distinctes celles de Pemanation. 
de la conservation et de la resorption. t e qui est expose, c'est le 
cakra de Tripura [dans son ensemble]. C'est le plan de I’apparition 
(dvirbhdvabiiwni) du cakra de la Conscience elle-meme, de Iripura, 
ainsi nominee parce qu’elle exislait avant meme {pura) les [trois 
phases cosmiques de] l emanation, etc., puisqu'elle est sans commen¬ 
cement et sans fin. C 'est ce que dit la Samketapaddhati [dans le 
passage] qui va de : « Les huit Vasin! avec qui les separe » a : 
« done indicible 30( \ omnipresente » 307 . //7K// 

Mais si c'est Tripura meme. Conscience (d')elle-meme, qu'il faut 
eonnaitre, a quoi bon ees diverses faqons de concevoir le cakra , ces 
efforts semblables a ceux qu'il faut pour attraper un heron [avec du 
beurre] 308 ? C'est precisement pour repondre a pareille objection qu'il 
est dit : 

Ce dont la seule connaissance fait qu'on conn ait Tripura. 

Vasya vijnancmultrena tripurdjndnavan bhavet j 

« Ce dont la seule connaissance » : ce par la connaissance de quoi 
settlement : c'est seulement par la connaissance du cakra de Tripura 
qu'on arrive a eonnaitre, qu'on acquiert la connaissance de Tripura. 
Qu'esl-ce a dire? Que la connaissance de la pure Tripura sous son 
aspect denue de forme (nirdkaramurti) est impossible. C 'est done 
seulement en se representant le cakra {afar cakravdsanayd), comme on 
Pa dit ici. qu'il pent etre possible de la eonnaitre, enclose dans le 
baifu/avacakra , au centre de ce [srf\cakra. Comme le dit le M ait re 
expert 300 : 


306. anakhya : 1'Indicible. ou [’Inexplicable. C’est la Realite supreme. Ce terme est 
utilise en particulicr. avec cc sens, par le Krama pour qui la libre activile de Siva se 
revele par quatre on cinq functions {hala) : remission, la conservation el la resorption 
cosmiques. I'indicible {anakhya) et, parfois, la splendeur {bhasa). C omme nous venons 
de le noter (note 301). le jeu des irois functions cosmiques, emanation, etc., se trouve en 
particulicr dans le Krama. qu’Amrtananda connaissait certainement hicn. 

307. Un passage tres semblable, attribue a la Samkelapaddhati, est cite par 
Sivananda dans la RjuVi ad NSA, 1.42 (pp. 65-66). II expose le lien existant entre les 
mou ve men is d’emanation, etc., et les irois portions du srutikra* en nientionnant les 
divinites qui s*y trouvent. 

308. bakahandfumavhlhi : pour attraper un heron, dil-on, il suftit de lui poser un 
morceau de beurre sur la tele : quand i! fondra. Poiseau sera aveugle et il sera facile de 
le saisir — mais encore faut-il parvenir a approcher l oiscau pour lui mettre ce beurre 
sur la lete... I>e meme. dit I'objcctcur, pourquoi se donner tant de peine pourmediier le 
cakra de diverses facons. s'il suffit. en realite. de eonnaitre Tripura pour avoir la science 
supreme? 

309. Citation tin si. 36 de la Subhaeodavavasana, de Sivananda (NSA, app.. p. 3001. 
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97 « Je donne line forme 310 an del de la Conscience (cidamharimi) dans le 

grand yoni du caknt , comrae durcit le beurre clarifle, coniine se solidifie for 
fondu ». 

| Le YH, maintenani,] promet de dire quel est le nonuple aspect du 
caknt , qui n'avait pas encore ete vu jusqu'alors : 

La division in neuf du cakra, je te la dis, o Chere! //79// 

cukrasya navadhdtvam ca kathayanu tava price /79/: 

ce qui veut dire : « com me tu m’es chere, je te dirai cela, bien que ce 
soit secret ». //79// 

Maintenant est dite cette division en neuf [du cakra] : 

ll Y FAUT D’ABORD LA TRIFLE TERRE I EN SECOND, LE [LOTUS 
A] SEIZE FETALI S ET LAUTRE A IIUIT FETALI S SONT PRESCR1TS; 
EN SUITE ITS QUATORZE TRIANGLES; 80/, EN CINQUIEME DOIT VENIR 
CEI.UI A DIX ANGLES ET EN SIXIEME [L AUTRE] A DIX ANGLES; EN 
SEPTIEME DOIVENT VENIR LES HUM TRIANGLES, PUIS, IN HUlTIEMH, 
LE TRIANGLE CENTRAL. //8l// LE NEUVIEMH ETANT CE QUI ESI AlJ 
CENTRE DE CE TRIANGLE, 

fid imam hhutvaycna sydd dvitTyani sodasfirakam 
imyad astadalam proktam manukonam ammtaram //80// 
paneamam dasakonwn sydl sasthatn cfipi dasdrakam 
saptamam vasukonam spun madhyatryasram athastamam 
navamam trvasramtjdhvam suit 


7/81 // 


98 I,a triple terre, c'esl le triple carre. manukona : c'est-a-dire a 

qualorze pointes. vasukona : a huit pointes 3 ". lout le reste est clair. 

// 80 - 81 // 

[Le YH, maintenani.| dit les noms des cakra qifon [vient d’Jenume- 
rer : 


310 muni : ce tcrme. hahituelleinciit utilise pour designer I’image d’une divinitc, se 
rattache a la racine MI RCH . epaissir, solidifier en une forme particuliere. mtlrti 
designers it done une forme obtenue par coagulation ou solidification eonime. iei. du 
beurre elantie ou tie 1 or qui dureit an Iroid. nutrient ghttntih dit d ailleurs la tradition. 
muni esl loulefois employe dans la DT (pp. 146. 153, 210). a\ee une connotation un pea 
differente puisqu’elle s applique au supreme Siva, qui esl sans lorme, d oil la possibilitc 
d ime expression eonime nirdkarannirti de la p. 96. La deitc, toutelois. se concretise a la 
fois par la hhavana . qui en fait apparaitre une image dans I'esprit, el par le cakra, qui en 
est le symbole — cakra lui-meme eree par la bhdvana, d’ailleurs, done lui aussi tonne 

sans substance matcnclle. 

lei com me le beurre ou for tondu se solidifient. ainsi 1 essence, 1 Absolu divm, (du 
« del » : du vide de la Conscience supreme) prend une lorme sensible, celle du sricakra. 
311. Puisqu'il \ a quator/e Manus, souverains et progeniteurs mythiques de la terre. 

et hail Vasus. 
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ECOUTK MAINTENANT LEIJRS NOMS : LE CAKRA PRAILOKYAMO- 

HANA, PUIS SARVASA 1*AR I PURAKA, SARVASAMKSOBHANA, 6 CiAURT! 

SaRVASAIJ BHAGYADAYAKA. !E CAKRA SARVARTHASADHAKA, SaRVA- 

RAKSAKARA, ENSUITE, S3 SARVAROGAHARA, 6 DeESSL ! Pi US SAR- 

vAsmmiiMAYA; knfin, ecoute 6 Bei.i.e! le neuvieme : Sarva- 

NA NO AMAYA. // 84// 

tesdm ndmdm a full smu 

iraibkvunio/hwam cakrani scirrdsupuripilrukaiu // 82 // 
survasamksvhhwwm gauri sarvasauhhav\ addvakam 
sarvdrthasdiihak an i ccikrcun sur vcirciksdk a rat) i pci rum .783 
sarvarogahuram i/uvi sarvasidilhinuivam turha / 
sarvdmmdanuiyai}} cdpi navamam srnu swiduri 84 

Traiiokyamohana (« Celui qui egare les irois mondes ») : on 
nomine monde ce qui est vu. ce par quoi on est vu ainsi que ce 
qui tail voir 112 . Le triple monde a done pour caracteristique d’etre 
tonne par I objet. la connaissance et le sujet connaissant, car e'est 
la qu apparaissent Pacte, la cause et P agent. I/egaremenl propre 
a ee [cakra] se produit quand est apprehendee la dualite qui est 
1 objet sur quoi porte le pouvoir d’occulter |la realite qu’accom- 
plil ce cakra], Sarvasaparipuraka (« Celui qui comble tons les 
desirs ») : le desir est la convoitise pour d'autres objets de celui 
qui est insatistail [de ce qu’il aj. La satisfaction complete de toutes 
ces convoitises [a lieu] quand est atteinte la fusion totale avec 
le supreme Siva, elernel el total assouvissement. — Sarvasainkso- 
bhana (« Ebranlement de Punivers ») : Pebranlement 3,3 de Punivers 
est du au proves ascendant des tattva depuis la terre jusqu'a Siva. [Ce 
cakra] est la cause de cel [ebranlement], qui est resorption cosmique, 
laquelle resulte de la dissolution de la diversile de [Punivers de] la 
differentiation. Sarvasaubhagyadayaka (« Donneur de tout 
bonheur ») : tout bonheur, c’esl tout ce qu'on pent desirer. Cela. [ce 
cakra] le donne en laisanl obtenir l’unite avec le supreme Siva, objet 
ilu supreme amour 314 , totalement desirable. Sarvarthasadhaka 


312. bkyata ifi lokuh. etc.: jeux sur la racine LOK, voir, a laquelle se rattache (oka. 1 c 
monde. 

73 samksohhana : designe line secousse. unc commotion ou un ebranlement violent 
mi encore le fail de renverser ou rctourner quelque chose, d'ou ('application dc ce 
tcinic, 1*1 resorption cosmique : au renversement du mouvement cmanalcur — cc 
qui I'oppose a ksohha qui. i>n I'a vu {supra, p. 159, note 256) est I'cnianation. 

314. pantmapremdspada : expression fort pen couranle. je crois. dans le sivaisme 
utcheniiiicn ou dans les hhatravagatnas non plus, saul erreur, que dans le sivaisme 
iigamique dualiste. C'est par contre un lerme que Mandana Misra applique a Yatman- 
hrahinan dans sa Brahmasiddhi. I, icuvre qu'Amrt cite plus loin (I)i. p 222). II est 
utilise huit lots dans la l>T. 
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(« Qui fait atteindre tous les buts de Fhomme ») : le but. l’objet 
{artho) de tous les actes [rituels] vediques ou tantriques, c’est 
d'atteindre le supreme Siva. Comme le dit le Grand Poete : 

« Nombreux soul sur terre les chemins, diversifies selon les traditions. 
[Mais] ils se perdent en Toi seul. comme les fiots de la JahnavT dans 

l'Ocean » 315 . 


C’est cela que |ee cakra] fait atteindre. — Sarvaraksakara (« Celui qui 
opere toute protection »); proteger, c’est ecarter le dommage resultant 
d une chose hostile, et toutes ces choses hostiles, c’est l’univers fait des 
trente-six tattva. I! protege done centre tout cela, protection consis- 
tant en la realisation mystique {hhavand) de la nature du « Je » absolu 
de Siva 316 . C'est ce que dit la Parapancasika : 


« Effectuant dans le « Je » la destruction du « cela » qui en est 
celui qui vit en heros jouit d'une nature propre d'ou tout ce qui est 
de favorable (ou : tout ce qui n’est pas Siva) est ecartew 31 . 

Sarvarogahara (« Destructeur de toute maladie ») : la maladie n'est 
rien d'a litre que Punivers tail des trente-six tonvo et marque pai la 
differenciation. Sa destruction est causee par l aperception de la non- 
differenciation. On a dit ici meme (l.bS) ; « Khecari, supreme, 
destruetrice des maladies qui ont pour forme la pensee dilteiencia- 
triee ». — Sarvasiddhimaya (« Fait de tons les accomplissements ») : 
il est fait de tous les accomplissements, e'est-a-dire de la manitesta¬ 
tion. de la conservation et de la resorption cosmique, le triangle 
[central] etant la cause de ce triple processus. C est ee que dit le 
Pratyabhijnahrdaya : « La Conscience, libre. est la cause de 1 accom- 
plissement de 1’univers » 318 . - Sarvanandamaya (« I'ait de toute 

felicite ») : parce que sa nature est celle de la fusion tolale de la 
lumiere et de la prise de conscience que sent Siva et Sakti, C est la 
Realite supreme : du fait de la destruction de la dualite, cause de tout 
mouvement. il n'y a la absolument rien d autre que repos dans la non- 

dualite. //82-84// 

[Enfin] est dit l’objet (prayojana) du cakra donl on vient de dire 
comment il faut le concevoir : 


MS. Cilalton du Raizhuvamsa, !0.26. 

IL- *• 

316. sivahcwibhiiviibhtivwui sur celle realisation, cl. siiprti, p. 101, note 31. On pent 
no ter aussi que la SP 3 {samavadiksavidhi, p. 25) present une sivo hum-bhiivaml qui se 
fait par un nviisa « en soi-meme » (atmuni) de Siva sakatu . d un cuthvan et de Siva 
niskaUi. suivi d une meditation intense do I'identitc avec Siva : si\o fnuni ti. 

317. Deja cite p. S2. ce distique !e sera de nouveau p. 378. 

318. Deja cite 1)1. pp. 66 et 87, il le sera de nouveau p. 






7N 


Y(Kii \IHRD t YA 


101 


102 


I A DOIT ETRE ADOREE LA GRANDE DEESSE MaHATRJPURASUN- 

DARI. 

a fra piljyci mo hade vT mahafripuraswuian / 

« Grande Deesse » : el to est grande car elle n'est pas soumise a 
Pespace, au temps ni a la forme. Etant lumineuse, elle est la devT 3 ' Q . 
Designee du terrne de Deesse. elle est prise de conscience (vimarsa- 
nlpd). Elle se trouve hi, « triple el nonuple » {supra, si. 8) dans le 
cakra doni on vient de decrire les aspects. Cette MaliatripurasundarT 
est grande (mahatT) [aussi] parce quelle est faite de conscience 
(c ill tup inf), que rien ne la circonserit 32(1 . Elle est I ripura car sa nature 
est celle du quatrieme [principe qui rassemble tons les trois autres] 321 
et elle est belle {simdari) car elle est, par elle-meme, universellement 
desirable. I.tant telle, cettc divitiitc qui est conscience (dj'elle-meme 
« doit etre adoree » c'est-a-dire « realisee » dans la meditation 

(bhdvanhd) sous sa triple forme : supreme, etc., qu’on dira plus 
loin 322 . 

Apres avoir dit les fruits de chacun des neuf cakra, le Trailokyamo- 
hana et les autres, lorsqu on les envisage et les niedite lels que leurs 
noms les font apparartre, [le YH] dit mainlenant le fruit que procure le 
[sri]cakra pris dans son ensemble : 

I EE EST, DANS SA PAREA1TE PLENITUDE, EE GRAND CAKRA QUI 

DONNE I ETERNELLE JEUNESSE ET L IMMORTALITE. ,/'/85// 

paripilrnani mahdcakram ajar Cm tarak drakant . 85 

II est en « parfaite plenitude » en tant que forme de I’ensemble des 
nciil cakta qui le constituent. C est un « grand cakra », sa nature 
etant celle de la fulguration du grand binducakra au centre du 
iiuilutyoni, [le cakra] « bait de toute lelicite », masse de supreme 
splendeur de la fusion totale de la lumiere et de la prise de conscience, 
avec I ensemble de tout ce qui Pentoure 323 , Sa nature etant supreme, a 
la tois imnianente au cosmos et transcendante. « il donne Peternelle 
jeunesse et Pimmortalite ». Eternelle jeunesse, car il est au-dela des 
trois temps. Et par consequent immortalite. car il est affranchi de la 
naissance el de la morl. C elui qui a Peternelle jeunesse et Pimmortalite 


■’D- les di’va en rani que lumiere. cl supra, p. 98. note 18 (DT. p. 5). 

320. anavonma : que rien n’entourc, done que rien ne peui cerncr ou voiler. 

321. Antericur ( para) au triple temps comme aux trois moments du processus 
cosmique. la Deesse depasse el subsume toutes les triades. ( T. DT. pp. 12. 67 (et notes ad 
foe .). 

322. Au debut du 3 e palaia, .il. 2-4. 

323. uvanmu : le cakra entourant te hindu central. 
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est le supreme Siva, [Ce cakra | donne 324 done a celui qui en fait le 
culte la liberation qui est acquisition de la condition dit supreme Siva, 
eternel. affranchi de la naissanee el de la mort, transcendant le triple 
temps. //85//. 

[Le YH. maintenant,] conclut [ce chapitre sur] la pratique du cakra : 

AlNSI A LTl DITE, 6 PaRAMESVART ! I A PRATIQUE DU GRAND 

CAKRA DE I.A DLLSSE TRIPURA, QUI PRODUIT LA LIBERATION I N VIE. 

//86 V 

evam i'sa mahdeakrasantketah paratnesvari 
kathitas tripurCuievya jjvanmuktipravartakah j 86 // 

« Ainsi » : de la fagon qu'on a dite. « De la deesse Tripura » : telle 
qu'on l a definie et caracterisee 32S . « La pratique du grand cakra » : 
e'est un grand cakra ear sa nature est celle des irenie-six tatfva. [II 
produit] « la liberation en vie » : la liberation de celui qui est encore 
vivant. Cette liberation consiste a delier les liens : les huil entraves que 
sont l’aversion, etc. 320 . Qu’est-ce a dire? La pratique du cakra est la 
connaissance supreme venue de la supreme divinite [par transmission] 
du supreme Siva au maitre spiriluel 327 . Elle tail atteindre a celui qui a 
pris conscience intensement du Soi la realisation de la nature du « Je » 
de Siva {sivahambhavabhavana) 329 en detruisant par Force tons les 
liens qui I'enserrent. //86// 

Tel esl premier [chapitre], « Pratique du cakra », de la Dipika sur le 
YoeinTlirdava redigee par 1 excellent yogin Amrtananda disciple de 

cr* . j i _ _ , 

1’illustre et supreme yoglndra paramahamsa Punyananda. 


* 

# * 


324. L itteralemcni : il esi ce qui produit. il esi la cause ins|rumentale : karakiu 

325. Notamment au si. 6. 

326. Cf la citation DT, p. L >0, 

337. 11 s Licit de la tninsmission tradilionnelle. allant de Si\a an maitre spiriluel par la 
accession des mailres di\nis. « accomplis >> et humains (divyasuldhatnanavaugha) : cl. 
upriL p. 101, note 36, et introd,, pp. 47-49. 

328. Cf. supra , p. 177, note 316. 
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Mantrasamketa 


io4 Maintenant, dans I'interet dcs etres entendants, |le Dieu] promet 
d’exposer la deuxieme pratique, celle du mantra, avec le truit qu’on en 
pent obtenir : 

Ji; TE DIR At MAINTENANT l,A DIVINE PRATIQUE: DU MANTRA. ( I I Ul 
QUI LA CONN AIT DEVIENT SEMBLABLE A TRIPURA, MAITRE DU CER- 
CLE DES HEROS. //I// 

niantntsamkefakam divyam adhund kalhavami te i 
yad vend iripurakdro vTracakresvaro h ha vet ( j 1 // 

[Pratique] « divine » puree qu'apte a faire atteindre les supremes 
Siva et Sakti. qui sont lumiere et prise de conscience. « La pratique du 
mantra » : les mantras sont des rayons de lumiere de la Conscience 1 . 
fils sont ainsi appeles car] ils sauvent Ladepte par la pensee 2 . Celle 
aptitude a sauver par la pensee [se trouve dans] des vidyd Relies que la 
sauhhdgya \ nees du jeu 4 des phonemes [an plan] de I’Etalee, parce 
qu'elles expriment celte [realite essentielle qui esl celle des dieux el des 
mantras]. C’est ce que dit la Samketapaddhati : « Ce dont le propre 
est de sauver par la pensee est appele mantra ». « La pratique » : on a 
deja vu ce que cela veut dire 5 . « ,le le dirai maintenant » : Moi qui 
suis lumiere, je te dirai. a Toi qui es prise de conscience, c est-a-dire je 
t amenerai a realiser cela en ton cceur 6 . « Celui qui la connait » : le 
connaisseur de cette pratique du mantra, celui qui sail cela, [devient] 
« semblable a Tripura ». 11 devient « maitre du cercle des heros ». 
e'est-a-dire le bienheureux supreme Siva dans la totale tulguration de 


\. cinmartcavah : le YU et Amrl usenl plutol de ce terme (on de celui de maria 
settlement) a propos des YoginT ou des organes des sens. Mais les mantras, commc les 
dvaramuleuna el com me les sens, viennent de la conscience et vont vers I exlerieur. 
comme dcs rayons emanant d line source lumineusc. Ct. infra, p. 311. note 123. 

2 . tnanu/ial irdvottie scidhakam ■ glose iraditionnelle du mol mantra. 

3. C’est-a-dire la srividya. 

4. viUlsa : cf. supra, pp. 120 ei 162, notes 113 et 268. 

5. samketd : cf. DI, p. 13. Supra, pp. 104-105 et introd., pp 60-61. 

6. h rda\ (imgawa I it n i nayami : et. supra, p. 108, note 63. 
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la connaissance. Les heros, on cn a deja dit les caracteristiques Leur 
r . io5 eercle. c'est leur ensemble, dont le Maitre est le supreme Siva. Qu'est- 
ce a dire * - Que la destruction du 1 ilet de mdva par la supreme 

meditation (ou realisation mystique : parabhavana ) du secret du 
mantra primordial de la snvkiya que don no eette pratique du mantra 
[lail que l'adepte] s' idem i fie au supreme Siva. //I// 

[L expose de] la pratique du mantra commence par ('enumeration 
des mantra h des neut mailresses des vakra (cakresvarT), le Trailokya- 
mohana. etc., presentes [au cliapitre du] cakrasamketa : 

La premiere est karasuddhikarI\ la dkuxieme atmaraksika , 
La iroisieme est la deesse atmasanagata. puis, a pres elle, //2, 

ft i r 

(AKRASANAGATA, PUIS SARVAMANTRASANASTHITA , SADHYASIDDHA- 
■SANA LSI LA SIXIEME. AYANT MAYA El l.AKSMT POUR NATURE, 


p, 106 


SUPREME, ,. 


73// ET NO MM EE MVRTIV1DYA ESI LA SEPTIEME DEESSE. La 
HUITIHME ES I LA VIDYA A VAUINL LA NEUVIEME EST LA SUPREME 
BUAIRAVT. jjAjj 

karasuddhikarI tvddyd dviiryd catmaraksikd / 
atmasanagata devT trtfyd tadanantaram / 2// 
i ■ak rdsanagata pasedt sarvamantrdsanasthitd 
sddhyasiddhasand sasthT mdydiaksmTmavT yard 3 
murtividyd ca sd devT saptanu parikirtitd 
astamy avdhinT vidyd navami bhairavl para 4// 

KarasuddhikarI (« Celle qui accomplit la purification des mains ») : 
selon notre formule 7 8 9 : 

« La purification consideree ici comme supreme de scs deux mains, qui sont 
des organes d action impure, relevant du niveau tie Vdtmatattva consiste a 
realiser mystiquement [leur] dissolution dans la Realite pure », 


a puritication, [consiste en cette] realisation medilative/mystique 
(hhdvand) des deux mains, qui, etant des organes d’action, se trou- 
vent au niveau de la manifestation impure, comme dissoutes dans 
la Realite pure (suddfiatattvalaya), Ce qui accomplit ccla, c'est 
ceite vidyd , car elle tail atteindre 1 ipseite supreme (pardhantu). 
On dira en eflet plus loin : « Elle est appelee ‘Celle qui accomplit 


7. Cf. DT. p. 82. 

8. Ccst-a-dire ties ncuf vidyd, mantras teminins, des deesses presidant a chacun des 
ncuf cakra constituaiit le sricakra : les cakresvarT. 

d. ('ilaiion du si. 1.11 du C idvilasastava d’Amrt. (NSA. app.. p. .123). I )‘apres V. D. 
editcur de ce texle, ce sloka manque dans la plupan des mss. 

K), Amrt revieni plus loin sur la repartition des 36 lattva entre Ydtmutattva, le 

vidyd tat tva et le sivatattva : I>T. p. 272. ou il cite une definition de ces trois tattva par le 
SvS. 
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la purification des mains' parce qu'elle purifie les organes d’action » 
(YU, 3.125, p. 315). Celle v 'Ulya est la premiere, c'est-a-dire qu'elle 
est la niaitresse du Trailokvamohanacakra. Mais si les mantras kara- 
suddhikarT, etc., sent enumeres ici. comment se fait-il qu’on n’en 
donne pas ('extraction 51 ? C'est que celle-ci se trouve dans le Vania- 
kesvarasastra 12 et, comme [le YU 1 vise avant tout a faire connaitre les 
choses que 1'autre traite n'avait pas devoilees on ne procede pas [ici[ 
a I’extraction de ces mantras. 

La deuxieme [vidyd] est la « Pro tec trice du soi » ( dtmaraksikd ). 
107 C omme je I’ai dit 14 : « proteger du danger de I'ennemi qu’est la 
differentiation, telle est la supreme protection du soi ». la deuxieme 
vidyd. atmaraksikd. faisant atteindre la supreme ipseite. accomplit la 
protection du soi, laquelle est a perception intuitive de la non- 
differenciation (abhedapratiti), en le defendant centre le danger 
d'etre vaincu par 1'adversaire qu’est 1’expansi on de la differencial ion. 
Telle est la deuxieme vidyd . la « Protect rice du soi ». Pile est la 
niaitresse du deuxieme cakra , nomine Sarvasaparipuraka. 

La troisieme est la deesse « Qui se lienl sur le trdne du soi » 
(dtmdsanagatd). Scion noire formule 15 : « Le trone constitue par le 
soi. le cakra , le mantra et la deite manifeste la nature de Siva », la 
vidyd dtmdsanagatd est la premiere des vidyd du quadruple trone. Elle 
est experience sous forme de la conscience qu’elle a d'ellc-meme 
du sddhaka , du cakra. du mantra el de la devatd. Cette troisieme vidyd 
est la niaitresse du troisieme cakra nomine Sarvasamksobhakara l( ’. 

Apres elle. vient la quatrieme vidyd, « Celle qui se lienl sur le trone 
du cakra » (cakrdsanayatd), niaitresse du quatrieme cakra . le 
Sa rva sa u bh a gy a da ya k a 1 Ensuite, « Celle qui a tous les mantras 
pour trone » (sarvamantrdsanasthifd). Cette cinquieme vidyd se tient 
sur le trone [forme par] les mantras de toules les dvaranadevata , qui 
so nt expansion des rayons de lumiere de la Conscience 
(cinmariciprasarana) el om pour caracteristique d’etre pensee et 
los liberation, comme on vient de le dire 1K . Cette vidyd est la cinquieme 
niaitresse des cakra et se tient dans celui nomine Sarvarthasadhaka l ". 

11. uihihara : voir supra, p. 173, note 303. 

12. Le NSA (1.07 sijpp. 06 sq.) donne en elTet la formule des six premieres vidyu, 
puis de la huitieme el de la sn vidyd. lei. done, seul Yuddhdra de la septieme vidyd sera 
donne. 

13. ("est ee que dit la Deesse dans la premiere stance du YU. 

14. C itation du si. 1 du Cidvilasastava (NSA, app., p. 323). 

15. /hid., si. 45 : c'est la derniere ligne de ce texte to! que l a edile V. D. (NSA. 
p. 32H). 

16. Cetie vidyd est HtUM KLl\t SAUH. 

17. Scion J (ad V\1 I, 1.89-90 (p. 49). celle vidyd serait US AIM HSKfJM USA UN. 

18. Di. p. 104. 

9. Cede vulva serait ?. 








I 
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La sixieme est « C elle qui a pour trone ee qui est a accomplir et ce 
qui a ele accompli » (, sadhyasiddhasana ). Scion la formule que void : 
« Puissent les Meres de Kula 20 entouranl BhairavT dans leur pleni¬ 
tude. rayons de lumiere de la Conscience, omnipresen les, demeurant 
dans les pit ha, [mej proieger! ». ce qui doit etre accompli (realise : 
sdd/iya). ce sont les avaranadevata nees d’une transformation des 
rayons de lumiere de la Conscience, et qui, dans le sens de 
1 emanation, sont dans les sept cakra , du triangle [central] au lotus a 
sei/e petales. ainsi que dans le carre. Liles sont ce qui doit etre 
accompli (ou realise), leur nature etant celle meme du processus de la 
manifestation 21 . On Y a dit ici meme : « On aura lemanation en allant 
du navayoni a la terre » (1. 77. p. 94). Ces [deitesj, qui doivent etre 
« realisees », le sont (siddhah) au moment de la resorption, loisqii'elles 
sont resorbees au cours du processus qui va du carre au baindavaca- 
kra, Cela aussi avail ete dit au meme endroit : « et la resorption, de la 
terre au navayoni » (id., 77-78). L'accomplissemenl ici. e'est done la 
resorption. On trouve cela aussi dans le Pratyabhijnahrdaya : « La 
Conscience, libre. est la cause de l'accomplissemenl de L uni vers » 2 ’, 
Ainsi. cette sixieme vidvd sadhyasiddhasana a pour trone les a varana- 
devatd, qui sont ce qui est a accomplir el ce qui est accompli : ce que 
Lon experimente 22 dans les processus d’emanation et de resorption 

p. 109 cosmiqlies. Bile est la maitressc du sixieme cakra , noinme Sarvaraksa- 

■ 

k a ra. 

« Ayant Maya el LaksmT pour nature, supreme, nominee murtivi- 
dyd . est la septieme deesse ». L ex tract ion de cette vidvd n'csl pas 
donnee dans le CSS : on la donne done ici : Maya est le hija de 
Bhu vanes van; LaksmT est le hija de Sri. Telle est sa nature et la 
maniere dont el le est faite 24 . [mais] a ces deux f/uyV/j-la sajoute parti. 
Para est le hija que la Paratrimsika a decrit (en disant] : 


2u. kulamdtarah : ( es Meres apparaissenl id comme des avaranadevaUi entouram la 
Deesse et a ee litre comme faisant panic de sa « famille ». C ette stance est de nouveau 
cilee plus loin. DT, p. 213. ou Amrt explique qu it s’agil de devoid des elements 
eonstiiutils du corps (peau. elc.). kula a aloes le sens, nullemenl inhabituel. de corps. 

21. C es (levatil sont realisees ou « accomplies » en taut qu’elles apparaissenl avec le 
mouvcnicnt (.1 emanation du sneak ra el ou qu'elles sont realisees ( — visualisees, creees 
nientalemenl) par la meditation creatricc. la hlulvana de l'adcple pnttiquant du sneak ra. 
pratique spiriluelle a la lots creatrice d'images et idcntifiantc. 

22. Aphorisme deja cite. DT. pp. 66. 87 et 100. II aftirme que la C onscience divine est 
lUnique cause de la maniTestation cosmique. coniine de la resorption. 

23. (mttsamdhlyamdna : experience, visualisation menlalc. qui est cello du sddhaka 
dans la hhavand du sneak ra. 

24. may a HRTM\ et para, qui s’ajoute au\ deux autres. est ,S ! ( If. le pardblja. La 

vidvd est done : HR/M SR/M SALH, 
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a 

« O Belle! le coeur tie ce qui a Bhairava pour soi est le troisieme brahman. M 
est uni. 6 Femme aux belles handles! an qua lor dome [phoneme | el suivi de la 
fin du Maitre dcs tithi » 25 . 

[Elle est « supreme »] paree qu'elle exprime la supreme [Realite] 
{paraxacukatval) et elle esl faite de Irois blja 27 , sa nature etant celle 
de Brahma, Visnu et Rudra. C ette vitfya est employee pour confec- 
tionner Fimage (muni) de Mahatripurasundan. C'esl la septieme. Elle 
est done la maitresse du septieme cakra. nomme Sarvarogahara. 

l.a huitieme v'nlyci est l'l n vocal rice (dvdhitti). Scion noire propre 
formule 28 : 

« fixer ce qui releve du sujet eonnaissant intcricur, de la conscience propre, 
hors dc cellc-ci. dans la conscience dc robjet. par la voie des organcs ties sens, 
telle est Finvocation (ih'dhana) 19 . Elle est communaute d'essence 
(sanu/rasatva) ». 


V dvuhhmidyd se caracterise par Fexpansion vers I'exterieur du dyna- 
misme de la Conscience isamvitkald) fulgurant au centre du calicc du 
lotus du coeur. Comme Fenseigne en effet un autre traite 30 : « le soi 

L.- 

est lie au sens interne, eelui-ci aux sens et ces derniers aux objets ». 
Telle est done la huitieme maitresse du cakra . [celle du] Sarvasiddhi- 
prada 11 . La neuvieme est la supreme Bhairavl. Bhairavl est ainsi 
nominee parce quelle porle F uni vers. etant la cause de sa conserva¬ 
tion: parce qu elle le protege, etant Finlrument de la resorption, point 
d’aboutissement ou il n'y a plus que la supreme C onscience ; et parce 


25. Ce verset 15/. 9) de la PI donne Yiuldhara du paruhija ou hrdayabtja Si ( II : lc 
iroisieme brahman est .S', le quatorzieme phoneme. U el « In tin du Maitre lies tithi ». 
e’est-a-dirc le dernier dcs sei/e phonemes de Six a. est le visarga H. d'ou S.ii If. On 
remarquera la presence ici de SA l H. bija de la deesse Para du Trika. 

26. Ce qui peut (et doit d'ailleurs) s’entendre aussi comme : parce qu'il exprime 
e'est-a-dire qu'il est le mantra de Para, la deesse supreme du Trika. Cf. infra, p. 311. 
note 125. 

27. HRlM S RjAt .S.4 1 H. comme on vient de le dire. 

■ * I 

28. si. 20 du Cidvilasastava (NSA, app.. p. 324). 

29. « Ohtenir que [Six a| se tournc vers vous avec complaisance, e'est fimocation » 
dil la SP. 3.66 (vol. 1, p. 1911, Dans la mesure oil Ydvdhana esl I’acte par lequel le dieu 
auquel on s adresse esl appele par I’officiant a so tourner vers lui, il y a transfer! de la 
Conscience dhine vers ce qui pour elle esl comme un oh jet et done une maniere de¬ 
lusion cut re ces deux plans, un transferl qui se fail a t ravers tes sens de I'ofliciant. Le 
rite d'avdhana peut aussi impliquer un mouvement de la conscience de Ladepte, idenlifie 
a la deite, vers I'icone ulilisec. 

30. Citation du commenlaire (Bhasya) de Vatsyayana sur les Nyayasiitra. 1,1. 4. 

31. Ou « donneur de ti>us les pouvoirs ». Ce cakra est generalemenl nomme 
Sarvasiddhimaya. Le Nitvotsava. qui enuinerc ces huit vidva. donne a la huitieme la 
forme: f/SSRAPM l/SKI I\f HSSRAIH. 
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qu'elle le vomit, puisqu'elle est aussi la cause de la manifestation 32 , 

//2-4// 

Mais pourquoi I'exlraclion de la bhairari[vid\a], que ne donne 
pourtant pas le CSS. n’est-elle pas donnee ici, alors que celle de la 
vulva de la septieme CakresvarT l‘a etc? A cel a on va repondre. 


ELI.E 1ST AH PI I EE AUSSI . 
MON DES. / 


UUi.AVIDYA, SUBJUUATRKE DES IROIS 


tnu!(iv id v ft tat ha nr ok t a traiiok va vasakdrim 

* M m * 

P- !!! La mulaxidyd u est la racine de I'univers. File fait connaitre la 
supreme splendeur {param tejas), fusion totale de la lumiere el de la 
prise de conscience, racine (muia) de I'univers forme des trente-six 
Uittxa de Siva a la terre d'ou son nom. C'est el le qu'on appelle 
hhaimvl , et nulle autre. Com me l'c\traction de celle-ci a ete donnee 
la 34 , elle ne Test pas ici; sans cela on la donnerait, comme pour la 
septieme mailresse de cakra. On dira [plus loin] : « avee la mula[xUlva\, 
il faut faire un vydpakanydsa . 6 ParamesvarT! » Elle subjugue le triple 
monde dont nous avons dit 35 les caracteristiques. Elle le soumet a son 
empire, dans l'emanation comme dans la resorption. //5// 

Sans doute le sujei serait davantage a sa place a propos du culte. [le 
A M] dit cependant ici l imposition des neuf vulva maitresses des cakra , 
en saulant, tel une grenouille 36 , au-dela du sujet dont on est en train 
de trailer : 


AlNSI, O MaITRESSE DE Kl J LA , CES NEUF ASPECTS [DE LA VI!)YA\ 
DOIVENT, All MOMENT DU (TUTE, EIRE! IMPOSES AVEC /ELL. DANS I LI K 
ORDRE, PAR LE SADIlAKA, 

exam navaprakdrds tu pujdkdlc prayatnatah //5// 
ctdli kramena nxastavxdh sudhaketia kulcsvari 


« Ainsi » : tels qu’on les a dits, ccs neuf aspects : ees [neuf] v 
maitresses des cakra, [doivent etre imposees] par le stulhaka adepte de 
ccs vulva et desirant obtenir lui-meme la liberation. « Mailresse de 
p, 112 kit la » : ku la, c’est [la famille] forntee par lob jet a connaitre. la 


32. vi.ivasya bharanat... raksanat... unntmat : explication iraditionnelle Irequenle du 
nom dc Bhairava. appliqucc ici a Bhairavl, c'cst-a-dirc a la Dccsse. La vidya dc la 
supreme deile est evidemmenl la srivu/ya. 

33. La hhairavtvidyd est en cfTet la mulavidyu. c’esi-a-dire la srividvd entierc. aux 
quinze aksura . dont I'exlraclion est en olTet donnee par le NSA. 1.1 I 1-118 (pp. 107-1 13) 
qui, toutel'ois ne la nomine pas bhairavi. 


34. Dans le NSA. 1.1 I 1-1 IS. 

35. DT, p. l >8. 

36. nuujdukaplutinyavcna : comparison 
de sauler brusquement d un sujet a un 


traditionnellement employee quand 
autre : en saut de greuouillc. 
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connaissanee cl le sujei connaissant - V7 . La C’idgaganacandrika le dit : 
« La on kula, qui est ll'ensemble des] objels dc connaissanee. du 
connaisseur et de la connaissanee, va a la fin prendre son repos... » 38 : 
e'est de cola que, dans I'emanation et la resorption, cl 1c est la 
maitresse. l a Revelation dit a ce sujet : « Comme l’araignee emet et 
reprend [son filj » v \ L'Ajnavatara dit de menie : « C’est par sa seule 
et propre volonte qu'il emet et reprend en lui tout Lunivers » 4<l . « Au 
moment du eulle » : lorsqu'on accomplit le eulte. comme on le dira 
[dans !e chapitre relatif a cettej pratique. « Avec /ele » : « le zele. dit 
un autre traite, est un effort vehement pour obtenir ce que I on 
desire » J1 . Conformement a cette formule. e'est en etant penetre de 
foi {'sraddhavesattiya) qu'il faut imposer [les vidya] dans Lordre 
prescrit. //5-6// 

Les emplacements de ces [impositions sont maintenanl] ilits : 

SlJR LH BOUT 1 >1 S PIEDS, IIS JAMBES. I ES GENOUX, LES CUISSES. 
t.' ANUS ET LE BOUT DU PHALLUS. /6 7 


'ngagrakesu ca 6 



[ l out cela] est clair. j/5- 6// 


37. kula : ce terme re\icnt sou\ent Jans le 8 It cl la DI id index), ce qui esi normal 
dans un murage qui no rail ache a la iradilion du Kula cl fail usage de sa terminologie 
(cf. Introd. pp. 35 sq.). 

Outre 1'usage deja vu dc kula pour designer un cakra du corps subtil (oil fenergie 
ktmdaliiu, cf. DT, p. 130), cc mol est employe pour designer soil le corps, soil runners 
envisage comme un corps, ou un ensemble ou groupement d'elements. Au sens courant. 
en cflel, kula designe une troupe, un groiipc. un assemblage, d'oti une famillc ou unc 
eommunaute. ainsi qu'une maison (ou vit une famillc) et entin le corps. 

lei. done, et plus loin (p, 29S). kula est interprete comme f ensemble dc la 
manifestation. Ailleurs (pp. 320. 357) kula sera defini comme « tc corps forme lies 
trente-si\ tattva ». c'esl-a-dire f uni vers. A la p. 335, les kulukuulikayoginJ sont 
expliquees comme « les sens qui font panic du corps, qui est kula ». kula serail ainsi a la 
fois le « corps » cosmique el le corps humain en taut qu'homologue de funivers 

II y a bien d'autres significations ou valours mystiques ou meiaphysiques donnecs a 
kula dans les divers systemes de pensee tantrique par exentple par Abhinavagupla 
(dans le PTv et le TA nolamment). 

38. Premiere ligne du si. 72 de la CGC . que la recente edition de ce texte par 
Kaghunatha Mishra (Varanasi, 1980) domic sous ia forme suivanlc 

mcnunatrmililaksutiaitt kuhmi prantata vrajati yalra visramani j 
ratpatlam lava tiirJyani amhike yanmahadhhlr ampdkhyam isyate 

« la ou kula, qui est |fensemble des] objets de connaissanee. du connaisseur et de la 
connaissanee. \a. a la tin. prendre son repos, e'est la. d Mere, ton quatrieme sejour, que 
memo les plus grands ne sauraiem exprimer ». 

39. Mund Up.. 1.1. 7. 

40. Cf. DT, p. 16 et supra, p, 109. note 6K. 

41. Celle formule serail tiree du Dasarupaka de Dhananjaya (\ L ‘ s.). 1.20. 



















YOCl\lHRn A V A 


II. FAUT IMPOSFR SI 'R IE [mC?l]ADHARA LA MURTl[viDYA] \ J SUR 
CULE-Cl PLACER I 'AVAHINL AvEC LA MULA[ VII)YA\. II. FAUT FA1RE 

un vyapakanyasa 42 . 6 ParamesvarT! / 7 


ddluirc vinvascn murtitn tusvum dvuhunm nvaset 

m * ■ » m 

mufciut vydpakanuisah kartavyah paramesvari 


P- 113 « 1! faul imposer la niurii[vidyd\ sur le nwl[adhara\ » : ( liacun sail ce 

que sonl les pieds, etc., [parlies] exterieures [du corps]. II ne s’agit done 
ici que d’exposer la connexion [creee par le rile d’imposilion] entre le 
>mil[ddhdra\ el la murti [Wc/i’dj. Dans Ydd/ulra[. done,] qui, on l a deja 
dit 4 \ est un lotus a quatre petales, il faut imposer la murti , c'esl-a-dire 
la murtividyd. la septieme. Et. sur cetle memc murti. il faut [en outre] 
imposer Ydvdhini[vidyd]. « Avec la mula\ vulva], il faut faire un vyd- 
pakauydsa. 6 ParamesvarT! »: « avec la mula[vidya] », c'esl-a-dire 
avec la vulva marlresse du neuvieme cakra. autrement dil la Saubhd- 
evavidvd. Le reste est clair. jllil 

mm.’ I I 

Avant dil Limposition des vulva des neuf mattresses des cakra . [le 
YH] dil I'imposilion interne, qui se fait seulemeni en pensee 44 , des 
neuf cakra qui leur servent de support : 

II. FAUT [eNSUITE] CONCENTRER SA PENSEE, DANS LES EN DROITS 
1*RLCEDEMMENT INDIQUES : AKJJLA , ETC., SUR LES NEUF CAKRA DEJA 
END MERES. EN LES ASSOC'I A NT A [LEUR] CAKRESVARJ. //8// 

akulddisu purvoktasthancsu paricintayet 
cakresvansamdyuktarn navacukram puroditam <S 


« 


Dans akula . etc. » : dans les emplacements precedermnent 
decrils 4 " [dans le passage commeneant par] « dans akula , dans ce qui 
est appele visit ». « etc. » vise [les huit aulres emplacements du corps 
sublil :] le feu, ce qui releve tie l'energie, le nombril, Yandhata, le 
visuddha , [le cakra de] la luelle. eelui d'entte les sourcils el celui de la 
p. 114 lune 4 ^'. On doit cone concentrer sa pensee ( paricintayet ) sur ces neuf 


42. Cette imposition sc fail en principe avec les dcu\ mains sur tout le corps (cf. inon 
etude dans le IlFFEO, LXVII. 19S<). pp. 59 sq.). 

43. YH, 1.25. 

44. cintalaksanam : « de type mental » ; com me il s'agil d'une imposition interne 
antuniya.su — puisqu’cllc se fait sur les cakra du corps subtil, qu'on ne pent evidemmeni 
pas toucher. I'opcrution esl purement men talc, i magi nee. I es nid.su « extemes » (sur le 
corps, des oh jets, etc.) sc font en effet loujours avec un geste dc la main loti des mains) 
attouchant Fcndroil oil le mantra esl depose. Tous les nydsu, nieme externes, out. en 
fait, un aspect mental. Sur celui-ci. voir I'ctudc parue dans le HI LEO citee ci-dessus. 


note 42. 

45. YH, l.25-2(i. 

46. Cf. Di. pp. 39-40, supra, p. 127. 
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cakra. deja enumeres au chapitre precedent relatif a la pratique du 
cakra . en ies associant a leur cakresvan , c'cst-a-dire a chacune des 
[deites] presidant a [chacun de] ces cakra. Qu'est-ce a dire? Que 
« dans akula », dans le lotus rouge aux mille petales situe a la racine 
de la susunma. il faut mediter (bhdvavct) le cakra Trailokyamohana, 
preside par Tripura; « dans le receptacle du feu » {vaimyadhara), lotus 
a quatre petales, [on meditera] le cakra Sarvasaparipuraka, preside 
par TripuresT; « dans ce qui releve de 1’energie ». dans le lotus a six 
petales dont ('emplacement est celui du svadhisthcma , le cakra 
Sarvasamksobhana. preside par TripurasundarT; « dans le nombril », 
dans le lotus a dix petales, le cakra Sarvasaubhagyadayaka, preside 
par TripuravasinT; « dans Yandhata », lotus a dou/e petales, dans le 
cocur. !e cakra Sarviirthasadhaka, preside par Tripurasri; « dans le 
visuddha ». dans le lotus a seize petales, le cakra Sarvaraksakara, 
preside par TripuramalinT; « dans [le cakra de] la luette », a la base du 
palais, dans un lotus a huit petales. [on meditera] le cakra Sarvaroga- 
hara, que preside Tripurasiddhi; « entre les sourcils », dans un lotus 
a deux petales, le cakra Sarvasiddhiprada preside par Tripurambika; 
et « dans la lune », c'est-a-dire dans le himlu , au niveau du front, on 
doit mediter le cakra Sarvanandamaya, que preside Mahatripurasun- 
darT. Voila ce que cela signilie 4 ? //8// 

[Le YH, mainlenant,] dil le no in des vulva mattresses des neuf cakra 
precedemment enumeres : 


De Clil.LES-CI, JE [TIi] DIR At LES NOMS, DANS IORDRE : LA PRE¬ 
MIERE 1 S I I.A DELSSl fRIPURA, I A DEUXIEME ; TRtPURESVARE 9 , 

La froisieme, ensuiti:, est la dhesse Drn; TripurasundarT; la 

QtJATRIEME, 6 GRANDE DEESSE ! ESI LA Dl'ESSE TRIPURAVASINT. 10 

La cinqi ieme i st TripurasrI, la sixieme TripuramaunT, i,a 
sepheme. Tripurasiddhi, i a huitieme. Tripurambika. 11 Quant 

A I.A Nl UVIEMI . C' 1ST LA GRANDE DEESSE, M AHA TRIPURASUNDART. 

tasam ndmani vaksyami yatiumukramayoyatah 
tatradva tripura devt dviltyii tripuresvari , : /9// 
tritTya ca tathii prokta devT tripurasimdan / 
caturlhT ca mahadevi devT tripuravdsinT /10 
pancanu tripurasrih syfa sasthJ tripuramalim / 
saptamt tripurasiddhir astami tripurambika '/II'/ 
nuvamT tu mahadevi mahdiripurasundari 


47. Bhaskurarava. explique do son cotc quo les neuf cakra son! : akula. le receptacle 
de visa, le sviu/liisthana, le manipura. Yanahata, Ic* vistuidha. Yindravoni ct Yiijild. C’c soni 
la, dit-il, les emplacements on. apres les avoir traces (uilikhya). il faut imposcr les noms 
de chacune des cakresvarl et de chacun des cakra. 

Les mantra a imposcr sent ilu type : AM L \t SAl ll Tripurdsalutotrailok vamofuma- 
cakrdva tutmah. 








lift 
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[Ce qui vienl d’etre dit] est clair. 9-12 

Mais ees vidvd , mailresses des neuf vakra. suffit-il d en faire 
riniposilion en les meditant {hhavamlrupena) dans I'ordre, sous leur 
forme propre, ehacune a sa place : au bout des pieds, etc., dans les 
[cakra corporels] akula . etc.? — [Le YHJ dit que non : 

II FAUT FAIRE LE CULTE DE CHS [VIPYA] DANS I.'ORDRE. DANS I t 
NONUPLE CAKRA PREt EDEMMENT DECRIT .,12 

pujayev ca kramad eta tuivavakre purodite jj 12 /; 


« ces [deites| » : les maitresses des neuf vakra , Tripura, etc., 
enumerees plus ham. [il en faut faire le culte dans le nonuple vakra] 
« precedemment decrit » [quand le YH a dit :] « dans le Trailokyamo- 
hana [et aulres] vakra » 48 : « Dans le nonuple vakra » : le mot [cakra] 
est au singulier pour marquer que ces (divers cakra] ue doivent pas 
etre separes les uns des aulres; ce qtti signifie que [le culte des neuf 
vidya doit etre faitj dans les neuf vakra qui doivent etre medites 
(vibhavitesu) en associant chacun d'eux a chacun des neuf emplace¬ 
ments [des vakra corporels], akula , etc. II faut, ainsi. faire le culte [de 
ees vtdyd] « dans I'ordre ». c'est-a-dire vakra par vakra . en commen- 
gant par le Trailokyamohana 49 . jj\2jj 

Mais le fait que ces [deiles] sont au nombre de neuf exprime-l-il leur 
nature esscntielle (svabhdva )? — Non : c'esl ce qui est dit : 

A 

O PARVATl! LA PRIMORDIALE [QUI APPARAIT] AINSI AU MOMENT 
DU CULTE SOUS NEUF ASPECTS [DIFFFRENTS] N IN A (EN REAM ft ] 
Qll’UN SITU., CELUI DE L'ENERGIE PRIMORDIALE QUI DONNE L ETER- 
NELLE JEUNESSE ET I . IMMORTALITY. //13// 

want navaprakdrddya ptljakale n< parvati ■ 
ekdkdrd hy adyasaktir ajardmarakarim ,-13/ 


Sur k* corps, ext eric uremenl, Timposition sc fail sous la forme dun attouchemeni 
avec Tannuhiire el le pouce joints pendant qu'est cnoncc le mantra concernc. A 
Tinterieur du corps (ariturangcsit). Fattouchcmcnt nc pom ant avoir lieu, cela sc fail sous 
la scale forme de la pen sec {dfUanarfipuiva). lihaskara cite a cc propos un passage dc la 
Dak$inamurtisamhita disant : « II faut imposer le mantra avec une Hear, avec 
Tannulaire, on par la penscc », ce texte precisant que le nyasa sc fait avec des Hears sur 
le corps (c’est-a-dire sur I'image) d’une divinite, avec Tannulaire sur ['emplacement 
prevu sur l exterieur dc son propre corps, et par la penscc sur ! emplacement prcscrit a 
Tinterieur du corps Tannulaire sous-entendant : Tannulaire joint au police (la 
nuiltamudrd). Cf. Tarlicle du BEFEO cite supra, p, ISM. note 42, 

48. YII, 1.82-84. 

4‘>. II s'agit la appat eminent d une pftju men talc oil les neuf cakrcsvari sont udorccs 
dans les cakra corporels et simultanement dans les neuf t ukw du sneakra visualises 
comnie superposes les mis aux aulres : une intcriorisation du srtcakra precederait cette 
piijii inlcricure. 
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tile est « primordiale » car elle est l'origine de I’univers, qui va 
de Siva a la terre. C'est l’energie primordiale, I’energie prise de 
conscience du supreme Siva primordial, qui est lumiere, premier de 
tous les phonemes. [Celle energie,] n'ayant qu’un aspect au moment 
du culte supreme (parapiljakale) 50 . est totalement fondue (samarasya) 
avec ce Siva. Elle n'est loutefois pas telle lors du culte ordinaire 
(apardpujdktVe) : elle est alors telle qu'on l'a dite, c’est-a-dire avec 
neuf aspects, divisee en neuf [deessesj. Elle donne ainsi a celui qui 
accomplit ce culte l'eternelle jeunesse et rimmortalite. Celui qui est 

r 

eternellement jeune et immortel. on l'a dit 51 , c'est Siva : elle donne 
cette nature [au celebrant]. C'est ce qui sera dit ici meme [plus loin] : 
« Ton culte. perpetuellemenl manifesto, s’elablit en une triple divi¬ 
sion » (YH. 3.2. p. 219). //13// 

C e sujet secondaire termine. on revient au theme principal [du 
chapitre] : la pratique du mantra {manirasamketa) : 

La pratique du mantra de cette [energie primordiale] peut 

PRENDRE Pl.USIEUKS FORMES. On NE PEUT LA OONNAITRE QUE PAR 
I A TRADITION I T EN SU1VANT L'ORDRE OU Si SUCCEDENT LES DIVERS 


MANTRAS. 


/ / 


14 


II 


mantrasamkelukas iasvil nanakaro vvavusthitah 

* * * + 

nanamantrakriimenaiva paramparyena labhyate 14 

11 s'agit du mantra, c'est-a-dire tie la sauhhdgyavidya, de cette 
supreme [energie] en tant qu'elle se fond en une unique saveur avec le 
supreme Siva ( parasivascimarasyarupu ). Sa pratique ou explication 
c'est l enseignement de son sens cache. Et ses diverses formes, ce sont 
les six formes [de pratique mantrique] qu'on va dire lout de suite 53 . 
« Que par la tradition et en suivant l ordre ou se succedent les divers 
mantras » : on ne peut la connaitre qu'en suivant les di verses 
pratiques [manlriques] tel les que celle de purification des mains, etc., 
que nous venons de voir. La connaissance n'en vient que par la 
tradition, c'est-a-dire scion la transmission iraditionnelle qui, de degre 
en degre, descend de Si va jusqu’au mail re spirit uel. el non autrement. 
Ceux qui, prives de cette tradition, sans enseignement traditionnel. 


50. cr. YH. 3.7-6 (pp. 223 sq.). 

51. YH, LS5. DT. p. 101. 

52. samketa : cf. I.)T, p. 12; supra, p. 104. note 52. 

53. II esi a noter que Rhaskara {So. p. 00). expliquant que la pratique do la vidya est 
sextuple, ajoute : « mais le mantra lui-meme n est pas unique. II y a d'abord les six sens 
qu'on peut donner a un soul mantra. Mais il y a aussi divers mantras : lopamudrd. 
kdinaraja , etc., et en outre les sens relevant de I'ccole de la kdtUvuiyd , ceux de la 
hddividyd , ou encore ceux utilisables dans les deux |ecoles] » ; on a la affaire a une 
interpretation tardive de la tradition (cf. supra . Introd.. pp. 69-70). 
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s'acharnent a interpreter les lettres [d'un mantra] qu'ils sc sont 
procure par quelque artifice, n'en tireront rien de bon. Cela sera dil ici 
meme : 

« Ceux qui, prives de la tradition, s’enorgueillissent de leur seule science, 
comtne iIs transgressent la regie, les rayons de lumiere s+ fde la Conscience] les 
egarent » (YH, 2.81, p. 213). //14// 

[Bhairava] promet maintenant de [dire comment] se divise cetle 
pratique du mantra que I on vient d’apercevoir : 

Cette [pratique] est sextuple, M aitresse des dieux. Je vais 

TE LA DIRE, 6 SaNS-PAREILLE ! 


sadvidhus torn tu devesi kathavumi tuvanaghe 

* +■ * +■ 


« Sextuple » : eile est sextuple dans la mesure ou elle se divise en les 
six aspects qu'on va dire : le sens propre, etc. « Sans pareille », car elle 
n’a aucun des defauts que sont le fait d'etre disciple d'un autre, etc. A 
Toi, energie de prise de conscience qui es line portion de moi-meme, 
moi qui suis lumiere, je dis cc sextuple [sens]. 

On dit comment celui-ci se divise : 

II. Y A LE SENS LITTERAL, LE SENS ORAL. TRADITIONNEL, LE SENS 
INTERIEUR, LE SENS KAULJKA, //15// PUIS LE SENS TOUT A h AIT 
SECRET, ET ENFIN CELU1 SELON LA PLUS HAUTE REA LITE 55 , 

hhdvdrthah sampraddydrtho nigarbhdrthas ca kaulikah // 15// 
tat ha sarvarahasyartho mahdtattvdrtha eva ca / 


54. mariei : parliculc lumineuse, rayon de lumiere. Ce lerme, seul ou associe a cit 
(cinmanci), est employe trois ibis dans le YH el une douzaine de ibis dans la DT, 11 est 
applique une fois aux mantras (DL p. 104. supra, p. 181. note I). Les autres fois il 
designe soil des divinites secondaires, les YoginT notamment (2.81. DT, pp. 213, 276, 
339). en lanl qu’elles emanent com me des rayons ou des partieules de lumiere, de la 
divinite. Soil encore, les organes des sens, qui sortent de la conscience commc des 
rayons pour prendre contact avee les objets (3.106, DT, p. 294). L.es deux notions se 
recoupcnt d'ailleurs. les YoginT etant par Ibis assimilees aux organes des sens ct 
considerees coniine rassemblant en elles les qualites du sujet conscienl, des objets a 
eonnaitre et de la eonnaissanee (DT. pp. 213. 339, 387). On trouve I'expression 
karaiHimaricicakra , roue des rayons {= des organes) des sens, dans . 1 . ad TA, 3.166. Ces 
conceptions rappellent la doctrine du Krarna, qu'Amrt connaissait bien. eomme en 
temoignent notamment les citations qu’il fait de la Cidgaganacandrika. 

55. Les sloka qui suivent :17 a 80 (la plus grande panic de cc chapitrc, done) sont 
eonsacres a 1'expose de ecs six « sens » ou « significations » (urtha) interpretation 
symbplique, dirions-nous plutot de la saubhagyavuiya ou srividyd, ou il s'agit non 
seulement de eomprendre des signiiications, mais aussi d'apprendre des pratiques 
meditalives et de yoga basees sur ces interpretations et qui servent a se les assimiler. Ces 
sloka sont concis el obscurs. 1 Is ne font guere saisir en quoi consistent les six artha. 
A mil s'elend en com men tai res explicatifs a leur sujet, mais sans elre ires clair. Malgrc 
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Le sens [de ces deux lignes] esl clair. ce qu'elles veulent dire devant 
elre aussitol expose. //15-16// 

[Le YH.j exposant de six famous le sens [de la snvidya\. dit d'abord 
le sens propre (bhavariha) : 

Seiji, le sens intekal est le sens mkme des syilabes 56 , 6 

Par amesvarT! //16// 

aksarartho hi bhavarthah kevalah paramesvari //16// 

Les aksara (syilabes) sont ainsi nommes car ils sont imperissables 
(na ksarantay aksarani), puisqu'ils sont ce qui exprime 1'eternel 
supreme Siva. Certes. ils apparaissent en se distinguant en gutturaux, 
labiaux, [etc.], mais, etani imperissables, ils ne perissent point. Lear 
sens esl leur signification (ab/tidheya) 57 , le sens litteral etani ici celui 
des quinze phonemes (ou syilabes aksara —-) constituant la 
sauhhagyavidyii. //17// 

Voici le sens de ces syilabes : 

Li roi des mantras, 6 Cherh! est sans cesse engendre par 
l union de Siva et de Sakti et par celle des YoginT, des VTra, 

ET DES VTrENDRA. //1 7// 

yoginihhis tat ha vTraih vtremiraih sarvada privc j 
sivasaktisatnayogdj janito mantrarajakah //17// 


faille que j'ai recue du Prof. V. IE. ainsi que du IMi. N, R. Bhatl, je ne suis pas certain 
d’avoir toujours compris la Di. 

J., dans son eommcntaire du YM I, 5.24-33. cite le si. 15-16 ci-dessus. II indique 
en outre que les six art ha relevcnt, les deux premiers de Y anovopdy a. les deux sui- 
vants du saktopdyu , el le sarvarahiisyartha du s amhhavopdya. Ce memo si. 15 esl 
cite par Mahesvarananda quand il common to le dernier verset de sa MM. ccci sans 
doulc dans la mesurc ou le mot niahdtattvdrtho peut evoquer le mahdrtha du Krama. 
Lc k u la m ularatnapaneaka vatai a. texle du Kubjikamata. 3.8, met cn correspond a nee 
les six ortho ct les six adhvan (cf. ci-dessus. p. 140, note 186). 

56. il est de la nuluro propre (svohhdva) des aksara , dit Bhaskara (Setu, p. 100). de 
f'airc apparaitre lc sens. .1., dans son Vivarana sur le VMT. 5.33 (pp. 136-7). dit que le 
bhdvdrtfut est lc sens ties syilabes tie la vitlyd « (el que peut vouloir I’exprimer colni qui la 
proferc » : t mirk vivuhsitatn ak sordr t hatndtram le sens littoral. en quelque sorte. 
Mais. comme nous lc verrons. il s'agit en realite d un sens symbolique complexc allribue 
aux divers elements syllahiques constituant la sriridvd, sens que I'adepte peut etre 
capable d’upprehendcr dans la mesurc ou il a rcyu I’enscignemcnt de la tradition 
communique par son maitre spirituel. 

On sail que le probleme de f intent ion sign ifiea trice donl les mantras vediques 
peuvent etre portcurs ( vivaksitavacana ) s'etait deja pose a la Mtmainsa. cf. Saharahha- 
»a. 1.2. 4. Sur la question tin sens, on de 1‘absenee de sens, des mantras et sur celle de 
leur intent ion nalite, on pourra se reporter aux eludes rassemblees par H. I*. AI per : 
Understanding Mantras (Albany: StJNY Press, I9H8). 

57. ahhidheya : « ce qui est a exprimer ». done le sens ou la signification d un mot. 
Chez les grammairiens. ee tonne sort ;i closer art ho (Mahabhasya. II, 1.51.4). ce qui 
peut expliquer le recours a la memo close, ici. par Amrt. 
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« Les YoginT » : [les elres] qui sont en conjunction (yoga), en union 
eternelle, avec Siva, cc sont les YoginT. Ce sont : BharatT. PrthivT el 
RudranT 58 , Icur nature etant cclle de la volonte, la connaissance et 
I’activite, [toutes trois] relevant de l'energie de prise de conscience 
( vimarsasaktyamsa ). « Les vTra » (les heros) : on a deja vu 59 le sens de 
ce mot. I Is sont eternellement associes a ces YoginT. Ce sont Brahma, 
Vi?nu et Rudra, dont la nature est eelle de Varna, Jyestha et RaudrT, et 
qui relevent de I'aspect de lumiere (prakasamsa) [de la deite]. Ils sont 
les auteurs de l'emanation, de la conservation et de la resorption 
costniques w> . « Les rois des heros » (vTrendra) transcendent le plan de 
l’emanation, de la conservation et de la resorption. Leur role releve de 
Findicible 61 . Leur nature est eelle de Santa et Arnbika. [Dans la vidya] 
c’est eux que denotent les trois kamakata situees a la pointe des trois 
blja, avec lesquelles s'acheve la triple union de Siva et Sakti [qui a lieu 
dans la vidya ] 02 . C'est par ces quatre unions 08 , qu'expriment ou 
denotent ( abhideya ) ces phonemes [de la vidya], ainsi que par Punion 
c’est-a-dire la coalescence — de Siva et Sakti que le Roi des 
mantras la saubhagyavidya — [ainsi nomine] parce quit est 
superieur a tous les mantras, est lie, qu'il est engendre. [Selon la regie 
de Pan ini 04 , en effet] « le suffixe kta (— ta : verbal passe passif — ici 
janita ) vaut pour exprimer une action incipiente ». Ainsi, le mantra 
est-il engendre, apparait-il, meme si, en verite, il s'agit d'une realite 
eternelle. Cette signification (artha), je Lai developpee ainsi dans le 
Saubhagyasudhodaya : 

« [Void quel nait eelle Merc, la grande vidya, [lieu] unique de repos d'une 
quadruple transmission 65 , genitrice du [dieu] aux quatre faces, etc., donnant 


58. C'e sont les trois energies premieres de Siva, Elies se siluenl done sur un plan tres 
elevc, coinme le souligne leur rattachement direct a l'energie de prise de conscience, 
dont dies sont une « portion » : vimar.iasakivamsa. Elies sont associees aux dieux 
Brahma, etc., qui. eux, sont du cote de la lumiere {prakasa). pour engendrer les trois 
parties de la vidya et les phonemes qui la composent : c ost ce que decrit la citation du 
Saubhagyasudhodaya qui va suivre. 

59. DT, p. 82. 

60. On retrouve ici avec quclqucs variantes les tnades el le jeu des energies que nous 
avions vus precedemment a propos du mcakra (YH, 1.36, sq.). niais ici e'est la srmdyd 
qui est engendree. 

61. anakhyddhikdrinah : e'est-a-dire du plan le plus eleve. 

62. siva.saktunithit)iatrayasamastirupah : commc i'indiquc le Saubhagyasudhodaya 
cite p. 61, avec les vTremircy on a V union de Siva et Sakti et cela correspond aux trois / 
des HR1M term mail l ehaeun dcs trois hfja de la snvidyd. 

63. Cel les des YoginT, des v ha. des vlretuiru et de Siva/Sakti. 

64. Panini. 3.4. 71 ; ddikartnani ktah. 

m ■ ■ 

65. Les « quatre » { = 3 + 1) parties de la vidya sont mises en correspondance avec les 
quatre unvayajdmndya : les quatre « transmissions » du Kula. formant quatre voies 
dilierentes, mais qu’on voit ici reunies dans un texte qui, par principe, ne peut relever 
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1c fruit de la quadruple voie. Ayaut anime ses deux portions : la voyelle A et la 
prise dc conscience ,rf> . I’une et 1’autrc quadruple, ellc produisit les quatre 
paires formees par Vama, etc., et par la Volonte, etc. 0 '. Brahma releve de 
Vama, cependant quo 1'energie de Bharat! est la Volonte. Leur union, c'est 
Fermination, le premier htja : vdghhava. Visnu releve de Jvest ha et Visvarn- 
bhara 68 est [energie de] connaissance. I.eur union forme le daksinduvaya. 
C'est le htja median, le kamarqja. Lorsqu'elle a RattdrT pour nature, c'est 
Rudra [qui est present], f ile est alors faite d'fenergie d'jactivite. Son energie 
est Rudrani. Ce couple est le Iroisieme htja. protecteur du pascimdmndya. 
Quand sa forme propre est Ambika, fon a] Sambhu, dont 1'energie a Santa 
pour nature. Ce couple de Siva et Sakti doit presider au quatrieme [courant, 
Y]uttaranmiiva. Am si nail cette supreme vidyd faite de mdtrka 69 | relevant] de 
la Voyante 70 . dont la nature est celle des quatre transmissions et que forment 
les couples, eux-mcmes divises en quatre. du Sans-Egal et de 1"Energie » 71 . 

« I 'emanation, c'est le purvamtulya . Telle est la nature du vdghhavablja. 
lequel [est aussi| triple : divise scion l'emanation, la conservation et la 
resorption, it a pour forme celle d une triple emanation. Brahma, dans ce cas. 
est emanation-emanation : i I y preside et son energie est BharatT. C'est la ce 
que denote f!A~ 2 qui lui-meme est ee qui exprime Si\a et Sakti. Ce sens de 
HA. iei. resulte de sa conjonction avec son energie, la lettre .SVI. Dans le cas dc 
I'emanation-conservation, c'est Visnu qui agit. Son energie est Visvambhara. 


que dc I’une d'elles. On pent totitefois voir dans le dieu a quatre fates : Brahma, et. 
dans les quatre voies. les quatre purusdrtho : dharma, etc. 

66. vimarsa. cest-a-dire HA. On a done le premier et le dernier phoneme. 

67. I es quatre paires sont : Vama et 1'energie de volonte, .lyesthii et celle de 
connaissance, Kaudri et I’activitc. Ambika et I'energic son to. enumcrees dans les quatre 
stances qui suivent. On a deja vu lejeu de ces couples a propos du srTcakra (YU, 1.36- 
40). 1 c mcme jeu d'energies produit cakru el vidyd. puisque ce sont deux formes de la 
nieme Realite. 

68. « Celle qui porte tout » = la terre. 

69. C"est-a-dirc dc phonemes sous lour forme d’energie, laquelle se trouve plus 
specialetnent au niveau tie pasyantT. 

70. Nous avons vu plus haul (I. 38. p. 55) que la Volonte el Vama sont au niveau de 
posy anti. 

#■ 

71. Brahma, etc., sont du cote du Sans-Egal (i anuttara = .41 ou dc la lumiere 
iprakdsa). alors que la Volonte, Bhurati. etc., sont du cote de 1'energie. sont vimarsdmsu. 
t est amsi que ees deu\ series dc quatre omsa peuvent former quatre couples. Cl. 1)7, 
pp. 55-6. 

On notcra aussi la correspondanee entre les quatre « parties » dc la vidyd et les quatre 
dnmaya. dont le dernier (w rtara), le plus haut. correspond a la vidyd lout enliere. La 
correspi»ntlance entre les quatre dtnndva et srsfi. stints, samhdra et andkhya se trouve 
dans la Samketapaddhati que cite Vidyananda dans son ArthaR. sur le NS A (p. 65). ou 
il met en correspondanee les dnnsoyo. les quatre mouvements cosmiques ct les parties du 
cakra. 

72. Dans les 12 sloko qui suivent, les phonemes constilutifs des trois htja de la vidyd 
sont enonces; ehaque htja. en memo temps, est mis en correspondanee avec l'emanation, 
la conservation ou la resorption cosmiques. Com me pour le sricak ro (DT. p. 93). un des 
trois mouvements cosmiques demine dans un des htja. mais tons les trois sont presents 
en chacun. 










196 


yO(,t\l!lltl)A YA 


Visnu est ee quc signifie la lettre KA et la lettre LA designe son energie 
Lorsque la divinile qui preside esl Rudra, dont la sakti est RaudrT, on cst alors 
dans lemanalion-resorplion. Les deux lettres, HA et RA designent iei ces 
p. 122 deux [deites], RA etant Rudra. Etant en contact avec la letlre initialc de 
Rudra, la lettre HA designe id RaudrT, qui est son energie. Le phoneme 
loutefois qui prevaut iei " 4 est celui de 1'energie parce qu'il devient le germe 
phonique de l energie (saktibija). auquel president Siva el Sakti et qui. triple, 
esl ce qu on nomine conscience realisatrice \ La Kamakala est dynamisme 
intense. Elle est faite de quatre [elements] : son corps est rouge, blanc et mele. 
le bin chi etant rouge. 1'energie. blanche et Sambhu etant lunification dcs deux 
precedents » 

« Le deuxieme hija , de faqon analogue, est conservation. Sa nature est celle 
du daksinamnaya. Les memes devata s'y trouvent. Elies s’y divisent de meme 
en emanation, conservation, etc. La, entre les lettres KA et LA, se tient le 
phoneme HA s , dont la nature est conservation. II brille la, son aspect etant 
essentiellement conservation, sous la forme d'Ambika, la Conscience ». 

« II en va de meme avec le troisieme \bTja\ dont la nature est resorption 
et ou I on a le pascimanuiaya. Les devata correspondant a la resorption, 
l'emanation, etc., y sont les memes. Dans I'cmanation. 1'energie [y] predomine 
de fay on detenuinee : e'est qu'il s'agit du saktibija. Dans la resorption- 
manifestation, 1’energie |en effet] brille en elle-meme, etant interieure a Siva ». 
p. 122 « Avec le quatrieme hija, fait des trois fautres], dont la nature esl celle de 

Yuttaranvaya, qui est indicible, Siva et Sakti demeurent tons deux eternelle- 
menl, ayant atteint une fusion totalc. Cette Mere, formee du groupement des 
neuf ndda 18 cl dont la nature est celle des neuf couples de phonemes" 1 ' de la 
srTvidyd, divisee qu elle est en emanation, etc., se deploie [alors] comme la 
[parole] nominee mediane. Les elements subtils. son. contact, forme, saveur. 
odeur, etant [mutuellement] penetrants el penetres. se divisent en quinze 80 . 


73. On a done : HA SA KA LA : Ic premier bijit. 

74. IIA prevaut parce qu'il vient en premier puisqu'il s'agit de former IIRIM. qui est 
essentiellement un germe phonique de 1'energie. 

75. samjndna : dans la mesure ou samjndna est. pour les grammairiens. la realisation 
d’un sens, sans doule peut-on traduire ainsi. iei. ce mot. Mais je nc sms pas sur de la 
valeur de ma traduction. 

76. II s'agit iei du 7de HRIM qui. dans la figuration de la Kamakala, est note dans la 

graphic d origine aneienne a lrni>. points : done a trois Hindu d'un d eux, blanc el 

rouge eompiant pour deux). Voir DT, p. 131, infra , p. 202, note 99. 

77. Lc deuxieme hija dc la srJvidyd est en el l et HA SA KA HA LA HRlM. 

78. Vidyananda (Arlharatnavali ad NSA. 1.12. pp. 34-37) distingue neul ndda en 
maditvama. La liste en esl donnee par la Sanketapaddhati dans un passage cite plus loin. 
Di, pp. 192-3. L'ArlhaR. eornpte luiii ndda. plus les liuil pns ensemble, ce qui fail neuf 
Voir egalement Le KKV. 26-27. 

79. It s'agit de A et HA mentionnes au 2 C if ok a de celle citation (DT. p. 120. supra. 
p. 113. notes 68. 69 : chacun est quadruple, ce qui fait huit el. si on les prend ensemble, 
neuf Lit srhidya elle-meme. comme on fa vu dans les iloka precedents, esl divisee cn 
neuf couples puisque srsti, sthiti et samhdra sc trouvent dans chacun des trois hija qui la 
composed i. 

80. Si on admet que dans chacun des cinq elements subtils. odeur, saveur, forme, 
contact et son, il y a sueecssivemeni 4. 3. 2 et un des attires elements, on en a au total 
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Aii nombre de quinze sonl aussi les tithi. Les Nitya, au nombre de seize, sont 
aussi de la ineme sorte, Cette vkiyu. prise dans son ensemble, est faite de 
phonemes de ee mcme nombre. Elle les englobe el penetre tous, Ainsi, 
lorsque, dans I'emanation, etc., elle se deploie par le moyen des parties qui la 
composent, e'est-a-dirc des syllabes, elles-memcs divisees en voyelles, con- 
sonnes et Hindu, elle en vient a etre divisee en trente-six et faite des trente-six 
taifvu Ml . Cette Mere alors s'accomplit. La vidyd. [done], cette Mere faite de 
I’octuple mdirka, etant quadruple de nature, se trouve, par les divisions 
fobtenues en la prenant] dans ses parties et dans son ensemble, faite des nttiva. 
hlja et ptfha . tout en ayanl la nature des quatre anvaya » 82 . 


On dil ce que signifie le quatrieme mantra 


S3 


Ainsi faite, emplie de la joie de la supreme felicite, la 

Oi l SSL, VIBRATION [PRIMORDIALE], BELLE PAR NATURE, ONE FOIS 

CONNUE, EST LIBREMENT ADOREE. //18// 

nmmayTm paramdtuindananditdni spandarupinlm 
nisargasimdarTm devun jndtvd svairam updsate //18// 

« Ainsi faite » : telle qu elle est exprimee par le quatrieme mantra, 
formee [done, com me lui) par la reunion des trois bTja qui sonl les 
vaciiku des trois couples {mithimatraya) de BharatT, etc., et de Brahma, 
etc. « Emplie de la joie de la supreme felicite » : pleine de la supreme 
felicite fulgurante de la fusion tolale avec le supreme Siva. « Vibration 
[primordiale] » (spandanlptncm) : dont la propre surabondante om¬ 
nipresence (vihhava) est manifestee sous la forme de la « vibration » 

& 

des trente-six lattva , de Siva a la terre. « Belle par nature » 84 : qui est 
1’objet du supreme amour* 5 , comme etant le Soi en tous les etres 
vivants. [Cette] Deesse, la grande Tripurasundan, supreme, dont la 
nature propre est fusion tolale de la lumiere el de la prise de 
conscience, « line fois connue » comme etant son propre soi m . « est 

quinze. Voir plus loin, DI, p. 141. ou ce sonl les elements grossiers qui sinterpenetrent 
de eelte fagon (qui est expo see pp. 149-150). Cf. aussi KKV. 15. 

SI. L.a vidyd. en diet, comple lreiile-si\ signes si on y distingue les voyelles. lcs 
consonnes (separccs de leur vovoile d'appui) et les trois anusvara. Idle a trente-six tattva 
en tant qu'identique a la manifestation cosmique. 

82. I a citation qui se termine ici correspond aux si. 1 a 25, c’esl-a-dire a la totalite du 
2 L prapanca du Saubhagyasudhodaya d'Amrt. (NSA, app., pp. 311-313. 

83. Le sens (artha) esi ce que represente et evoque la vidyd prise dans son ensemble 
(ce qui s’appellc ici « le quatrieme manira »), C'est la fagon dont il Taut se representer et 
mediter les valours symboliques attachccs a ses parties constituantcs. La vidyd. dans son 
ensemble, n est rien d’autre que la Deesse elle-meme dans la beaute de sa joie et 
palpitation cosmiques. 

84. msargasumtara : expression deja employee par le YH, 1.50, ou Amrt {Di. pp. 65- 
6) la glose : beaute spontanee. intrinseque (svabhaxasundaram). 

85. paramapremaspada : cf. DT, p. 99, .supra, p. 176, note 314, 

86. La Deesse sous sa forme de vidvd doit etre connue comme etant la Deesse elle- 
memo : svatnid. 
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libremenl adoree » s : en agissanl en toule liberie, en etant libre de sa 
conduite. On le dira [ici meme plus loin] : « 11 laut Ladorer en toute 
liberie de pratique » (YH, 3.164, p. 353) 8 l .18 / 

[Maintenant] esi dil ce que signilient les soms menies 88 composant 
le mantra : 

ETANT PENSEE FORMEE DU UONNAISSHUR ET DE LA CONNAIS- 
SANCE, [ELLE EST LA SUPREME ENERGIE] EN TANI QUE MANTRA. [lL 
FAUT LA MEDITKR COMME ETANT] DANS LE BRAHMAN ETERNEL, SOUS 
LA FORME DE L INTERACTION UNIFIANTE DE SlVA ET SaKTI, All LIEU 
OU [SlVAj ADHERE AIJ PLOT DE SON EXPANSION, [(EUVRE] INDRAIQUE 
[QUI n'EST POUR LUl] QU'UN TRAIT SECOND A IRE. 

sivasakt\ dkhyasamghattarupe brtihmani sasvate / 
taiprathaprasaraslesabhuvi tvaindropataksite 19// 
jhdtrjhdnamaydkaramanandn mantrarupitu I 

* 

« L'interaction unifiante (samghatta) de ce qui esl Siva el Sakti », 
c’est la totale fusion de la lumiere et de la prise de conscience que 
sont Siva et Sakti. Sous eette forme, [la vidya] se trouve « dans le 
brahman », ainsi nonime parce qifil a pour qualite de rend re ferme, 
solide, d’accroitre. Scion les grammairiens, en effet, la racine HKH 
s'emploie pour marquer Laccroissement 8l> . 11 esl le Soi present en 
tous les elves vivants. 11 esl « eternel » car il detient en lui !e passe 

/r 

comme 1'avenir. « Au lieu oil [Siva] adhere au Hot de son expan¬ 
sion » : le mot « son » {tad) se refere a ce qui esl lumiere (done a 
Siva). La Bhagavad-GTta dit en effet : « Om tat sat, telle esl la triple 
designation du brahman » (BhG, 17.23), L’expansion de ce Siva qui 
esl lumiere esl Lenergie de prise de conscience. Celle-ci se repand 
comme la lumiere d'une lampe. File le fait en se transformant 
( parinama ) en les trenle-six tattva , et [le lieu ou Siva] adhere a elle. 
e'est la ou Siva, tel qu'on La defini. s'a rrete. ( 'est le lieu, Tend roil de 
son repos. La Revelation dil a ce sujet : « ’I out ce qui est, certes, est 
brahman... » ((’hand. Up., 3.14. 1). 

[De eette eette expansion,] « V oeuvre indraique (esl) un trait secon¬ 
ds re » : comme [scion les lexicographes,] « la racine id connote la 


S7. La liberte laissee a 1 adepte pa rah el re egalcmcnt affirmec par le si. 3.199. Mais 
Amrl n'explique gucre en quoi cello liberie pom eonsister : sans dome on olTrando do 
tout ce qui peut aider a la « fusion » do Eadoralour ct de la divinire : fleurs. parfums. 
a 1 cool, etc, 

SS. mau/rasubdarfham : sabita sans dome au sens dc son possedant mi certain sons 
iarthavisisttisabdah). 

Le bhdvCiriha. a-l-on dil plus haul {.it. 16. p. I I Si. esl lc sens memo des \\ llabes ou 
phonemes iaksarartfta) de la vulva. Le 'l H 1‘expose dans les .it. 19 a 25. C c passage el 
son eomiTienlaire par A mil Ibrment un des morceaux les moins clairs de noire toxic. 

89, brha vrddhmt (cf. Bhasavrtti. do Purusoitamadeva. ?35). 
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supreme souverainete » 00 . Indra possede la souverainete supreme. La 
Revelation dit a ee propos : « Indra. grace a ses puissances magiques 
(mdyiihhih), prend diverses formes » 01 . L’action accomplie dans ce 
conlexte est eelle d’Indru, [que Siva n'a que] pour caracteristique 
secondaire. I n effet, comme pour 1c corbeau sur la maison de 
Devadatta lJ -\ I'activite d'emettre, etc.. Lunivers n'est pour lui qu'une 
caracteristique secondaire et non une qualite fondamentale et essen- 
tielle ( svarujnulharma ). « Dans Leternel », fusion totale de la lumiere 
et de la prise de conscience, qm produit Lemanation, la conservation 
et la resorption de Lunivers. qui est le Temoin (silksin) ; dans ce lieu ou 
sujet (visaye) qu'est le Soi supreme, avant pris conscience de sa 
souverainete sur I’abondance de la nature creatrice (prakrti). f la, il 
faut la mediter comme etant la supreme energie] sous la forme du 
mantra. HI 1c est en effet une protection (trdnat) que caracterise la 
realisation (hhdvaml) tie cet aspect [cosmique de la Realite], Flic est en 
outre une pensee (manandt) que marque une attention parfaite 
rent origan t la concentration de I'esprit sur le sujet conscient, cette 
pensee ayanl pour nature celle a la fois de la connaissance et du sujet 
connaissant u -\ Qu'est-ce a dire'.’ — Que [la supreme energie] est le 
grand mantra qu'on designe comme « le quatrieme », car, selon 
Linterpretation traditionnelle du mot mantra, elle sauve son sadhaka 
en prenant cette forme meme au moyen d'une pensee dont le domaine 
propre est la lumiere supreme dont nous venons de voir les 
caracteristiques. //19-20// 

Mais quelle est done le trait caracteristique particulier de cette 
[energie sous la] forme du quatrieme mantra que nous venons de 
detinir? — [Le YH] dit : 


La supreme Energie est ea mere de ces [de 
I EUR ENSEMBLE. //20// 

tesilm samastirupena pa rasa kt is tu matrka //20// 



PRISES DANS 


Comme on l a dit [au si. 18], elle est « ainsi faite » : e'est la supreme 
Energie ayant pour trail caracteristique d'etre formee de Lensemble 
de I’emanation, etc. Elle est [la mere] de Brahma, etc., Bharat!, etc. 


90. idi paramaisvarve (ibid.. 63). 

91. RV, VI. 47.18 cl HAU, 11,5,19. 

92. Si on designe la maison de Devadatta en disant : « Voyez. c‘cs( celle sur laquelle 
un corbeau est perche ». cet oiseau. qui n'a fait que s’y poser, n'en est pas une qualite 
essentielle, il n'est qu'une caracteristique temporaire. secondaire un upalaksana de 
cette maison. 

93. Je ne suis pas certain d’avoir exactcmeni saisi el rendu le sens de ce passage. 
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Elle n'est rien d’autre 94 que I'energie supreme. Scion ce qu'enseigne la 
Revelation : 

« On ne Lui connait ni tache ni organe ties sens. Nul n'est egal a Lui, ni 
superieur. Son Lnergic supreme esl revelee comme diverse. Son savoir est 
inne, comme sa force el son activity » (Svet. Up,, 6.8)» 

ce n'est rien d'aulre que la Mere supreme. Comme nous l'avons dit: 

« La Deesse. etant faite de la totalite dn son non-frappe. pense (matt). Sa 
nature etant totalement transcendante, elle sauve {tarati). El, comme elle parle 
(kayati) sous la forme de la diversile des noms, [elle est| la Malrka 

la supreme Malrka s'active sous la forme de la Voyante. la Media ne el 
f El a lee. La Revelation dit a ce sujet : 

« La Parole est mesuree en quatre quarts que connaissent les hrahmanes 
doues d’intelligence. Trois demeurent caches et immobiles. Les homines 
patient le quatrieme [quart] de la Parole » (RV, 1.164. 45. trad. L. Renou). 

11 faut entendre par la que ce qu’exprime le quatrieme mantra, 
forme qu‘il esi par la compenetration des |dieux| Brahma, etc., et des 
[deesses] BharalT. etc., esl la fusion totale de la lumiere et de la prise de 
conscience qui se deploie sous la forme de la Voyante. de la Mediane 
el de 1'Etalee. //20// 

N'a-t-on pas dit [plus haut] que la supreme [Energie[ elle-meme. 
sous la forme de la totale fusion des leu res A et II A, est ce que designe 
le mot « quatrieme » el ce qu'on nomme phis precisement « quatrieme 
mantra »°~? — Mats, ces deux phonemes, ou se trouvent-ils dans le 


94. tur avadhdrane. dit Amrl (1.4), glosant 1c tu du Hoka 30 : « tu [est employe ici 
dans un sens de restriction » tu a la valeur de ydvui ou de era : la vidvu n'est 
qu'energie supreme et rien d 'autre. 

95. Citation du Sauhhagyasudhodaya. si. 6 (NSA. p. 306). qui jouc sur les trois 

svllahes du mot mdtrka. 

* 

96. La srh'idva. prise dans sti totalite. esl identique a I'energie elle-meme en tant que 
celle-ei est Parole (vac). F.llc conlient en elle aussi bicn tous les niyeaux de la parole que 
— etant elle-meme la supreme Deesse unites les denes et energies divinisecs presenter 
dans le sricakra, qui a lui aussi hi nieme nature ct la memc valeur : il est spatialement ce 

que la vulva est phoniquement. 

’ * 

97. A el HA en effet represen lent Siva et Sakti. ("est done deux que nail la vidya (ct. 
citation. DT. p. 119) : elle est leur union meme (.(/. 19-20), .1 et HA et le « quatrieme 
mantra » t la srividva entiere) sont done equivalents. Mais on trouve les lettres I ct 
HA dans les trois « blocs » de la srividva. d ou la question posee : desquelles de ces deux 
lettres s'agit-il exactement? La reponse sera : 1") dans la DT. pp. 130-132 sur le si. 21, 
qu i! s agit d une forme symbolique de ecs phonemes se referant a un diagranune 
partieulicr; 2°) si. 22-24 el DT. pp. 132-134. du HA formant la quatrieme syllabe du 
deuxieme bloe du mantra et du I associc a S formant la premiere syllabe du troisieme 


kuta de la vidvu. 

* V 
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mantra? Quelle relation [partieuliere] entretiennenl ces phonemes 
du mantra avec la supreme [Energie] qu’ils expriment? [Le YH 
repond] en disant : 


132 


Sti TENANT ENTRE LE BINDl MEDIAN I I LE VISARGA, I A SUPREl 

[Energie], sous sa forme lovee, a pour image refletee espace 

ET KALA . //2 1 // 

madhyabinduvisargdntah samasthdnamaye pare j 
kutilarupake tasyah pratirupe viyatkale jj2\!j 

« Sa [forme] »> : [cede] de la supreme [Energie] « qui se tient entre le 
Hindu median cl le visarga » : le Hindu median est le Hindu superieur. II 
esi totale fusion des lettres . 1 et HA. On le nomine kiima. Cela est dit 
dans le KKV : 

« Le Hindu est aharrikara (= les lettres A et HA). C’cst le soleil. 11 est f union 
de ces deux [autres Hindu}. Le soleil esl kama , ainsi nomine parce qu'il est 
desirable » (si. 7). 

visarga est produit par le [phoneme] precedent. Sa forme corres¬ 
pond a la division de celui-ci : il est fait de deux Hindu. C'est la leltre 
AH. la seizieme voyelle. [Cela est dit] dans le meme texte : « ... kala , ce 
sont les deux Hindu , dont la nature est celie de la lune et du feu » (id.). 
Entre ces deux [elements], c*esl-a-dire entre kama et kala, demeurent 
done les deux lettres A et HA supremes. [Ces deux phonemes] etant le 
premier et le dernier de tous les phonemes, on considere A comme 
supreme par rapport a eeux qui le suivent. parce qu'il est le premier, et 
HA comme supreme par rapport a eeux qui le precedent, car il est le 
dernier. C'est pour cela qu'on nomme A et HA, premier et dernier 
phonemes, aksara supremes. « Sous une forme lovee ( kutilarupake ) » : 
cette lovee, c’est kula et akula-kundalini l,!S . leur forme etant celie d un 
[serpent] love. De ces deux [kundalini] fespace (viyaO et kala sont la 
forme refletee. Le mot espace designe ici le vide (sunya). Ainsi, 
l'espace. c'est le Hindu , et kala, c'est la leltre AH qui[, ecrile], n’esl rien 
d'autre que deux Hindu. Qu'est-ce a dire? — Quo la leltre A est fusion 
totale de Siva et Sakti demeurant, sous la forme des mores qui leur 

sont inherentes. dans les deux Hindu constituant le kafaksara , forme 

* 

dont il se revet. Les deux aksara .1 et HA. eux, out pour nature propre 


Ces deux kundalini correspondraienl ;i A (akula) et a HA (kula) places 
respectivement en haul et en has du diagrumme donne dans la note suivante. Ce 
seraient done les deux parties, supeiieure et infericure, de la kundalini qui s’etend de I a 
//. !. (On sait que la kundalini pent etre ideniique aux 50 phonemes, ef. Recherches. 
chap. 2.) kula et akula n ont done pas ici le meme sens que precedemmcnt (VH. 1.35. 
DT, p. 53): tous ces symholes no laissent pas toutefois de se rejoindre. 
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kula et akula kundalim, formes de la supreme [energie], car ils sent ce 
qui la constitue. Les deux syllabes A et HA sont le reflet de ces deux 
realites supremes. Ces lettres, en effet, sont fulgurantes 99 . //21// 

99. Cc passage sc rei'ere a un diagramme fait dc deux triangles inverses superposes 
formant une ligure a six pointes el dormant la representation de la kamakala : 



ktsUi 


Lcs deux triangles symbolisent Siva el Sakti. A la poinle superieure de eelui de Siva 
on a A . le kdmdksara, qui est aussi soleil. ainsi quo le « visage » de cctte figure divine. 
C’csl lui que designe ici le biiuhi « median » (qui est median metaphysiquemenl, et en 
tant que place au sommet de I'axe dc la figure). Les deux bindu, formant le visarga, sont 
aux deux bouts de la base de ce triangle : ils sont lime et feu. Ils sont aussi les « scins » 
de la ligure. Entre eux et vers le bas. on a la pointe inferieure du triangle de Sakti, qui 
est le yoni de la figure ct ou se trouve HA : e’est le kaldksara el/ou hdrdhakald , qui serail 
aussi visarga, Au-dessus, dans l uxe du diagramme et allant jusqu'en haut, s'etend la 
kundaUnf (kula et akula), lovee et qui a la forme d'un I. (Cet / avee le bindu donne lM.) 
C’est dc cctte fa?on que I’energie sous sa forme lovee demeure entre te bindu cl le 
i isarga, qui en seraient « la forme retletee » : explication cohercntc, sinon clairc. 

Cctte interpretation est traditionnelle. II y est visiblement fait allusion dans le 
commentairc du si. 7 du K.K.V par Natananandanatha. Ellc se trouve aussi dans le 
Gandharvatanlra, eh. 30.37-64. qui present de se representer la kundalim J\t comme 
s'elevant du muladhara an brahnuiraiulhra. Ces notions sont reprises par dcs tantrika 
contemporains (ainsi, dans lcs brochures editees par le PitambarapTlha Sanskrit 
Parishad, a Datiya, M. P,, ou vit un maitre sakta). 

Cela se trouve aussi dans le NS A el ses commentaires. Ainsi NSA. 1.185-6 (pp. 135-6) 
present 1c dhyana de la kamakala en disanl : 

hindum samkalpya vaklrain tu tadadhastdt kueadvayam //185// 

(adadhah saparardham ca cintayet tadadftonwkhani 
evam kdmakahirupam aksaram yat samutthitam i! 186// 
etc. 


La RjuVi explique que saparardha est la more qui est la demi -kula de HA anaeka el 
qui se trouve a cote du bindu superieur. Le visage est fail d’un bindu de la voyellc / qui 
est elle-meme faite de trois bindu semblables. II faul se representer les seins comme fails 
de deux bindu places au-dessus. puis, plus bas, la moitie de ce qui suit SA (saparardha) 
comme etant le yoni. 

Vidyananda. dans EAR (pp. 136-7), donne la meme explication en se referant au 
si. 1.8, / etant le kdmakalaksara. notion, dit-il, venue dc la tradition du Vamakesvara- 
sastra. Le si. 1.8 du NSA dil eeei a propos de la lellre /: 

(dm Jkardksaro ddh dr an i saratsardni pardparam / 
pranamdmi mahadevun parwndnandarupinun 78/. 

La RjuVi sc borne ici a indiquer que I correspond a la forme « perturbee ». 
elTervescente, d'icchd (ce qui est la regie). L’AR n'y ajoutc rien d utile (mais elle y 
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La situation des lettres A cl HA dans la kamakala , cause origi- 
nellc 100 du mantra, une Ibis exposee, [le YHJ dit ensuite la position 
de ces deux phonemes dans le mantra : 

Puis elle se tihnt dans le bloc median du mantra, dans 

LE FIRMAMENT DE LA VIBRATION PRIMORDIALE [FORME PAR] 1 'EXPAN¬ 
SION DU SOUFFLE MEDIAN. ApRES QUOL DANS LE TROIS1EME BUCK’, 
■ i22 \ ELLE FULGUKE INDIVISEMEN l DANS LE DEUXIEME KVTA DE 

Raiiu. 

tnadhyapranapraiharupaspandavyonmi sthita pitnah j 
madhyame mantrapinde tu trtfye pindake pitnah //22// 
rah uk ftjddvayasph ft rjal 

« Dans le bloc median du mantra » : dans le bloc de six syllabes 
nomme kdmardja 101 , place entre le vdgbhava et le saktihfja , [Lenergie] 
se tient dans le firmament 11,2 de la vibration premiere {spanda) que 
forme Lexpansion du souffle median. Ce souffle, e’est la leltre HA [de 
ee bloc], qui se trouve entre les deux bindu inferieurs de la 
kdmaka/a 10 L Son « expansion » est ee qui le fait apprehender dans 
son extension, ear il releve de 1'audilion ,(U . Tel est le firmament de la 
vibration primordiale (spandavyomcm). C "est la leltre HA. C'elle-ei se 
tient done ensuite dans ce ciel parce que la lettre HA est faile de 
fulguration de fenergie de prise de conscience. C est ce que dil la 


revient p. 206 ad NSA, 4.10-12). V. ! >. cite en note do son edition le Setu de Bhaskara. 
qui indique que les Cachemiriens disent [evdhuh kasmirah ) que /est hindimsargatmd 
{done fait de trois points), ayani pour nature le samarasya de Siva et Sakli, ee qui 
renvoie evidemment aux memos speculations. 

1 audrait-il voir dans to fait que le NSA meniionne ee / forme do trois points, c cst-a- 
dire une graphic se ratlachant a celle d'une ecriture ancienne (la brahniT), mi signe de 
E'anciennete des doctrines de ce textc? 

Ce diagramme n’u pas seulement une existence mcntale. I! peut aussi etre trace, peint. 
seulpte. Notons a cel egard que ie Silpaprakasa (2.538-9) precise que le kdmakaldvantra 
ctant secret doit etre dissimule aux non-inities et done que (s il est reproduit en 
sculpture sur un temple) ses ligties doivent etre recouvertes par une sculpture erotique. 
it f sur ceppint, par exemple, lctude do Thomas i . Donaldson, « Erotic rituals on 
Orissan temples ». East atid West. vol. 36, n ,,s 1-3, sept. 1986, pp. 137-182.) 

100. niddna : Kamakala est Siva el Sakli unis, t est la source, la cause premiere, du 
cakra comme de la vidyd. CT. DT. pp. 20-21 : la srividya est la kdmakalavidyd. 

101. Le kumarajakftta : HA SA KA HA LA HRlSt. 

102. woman : e’est ici le point central du souffle ou eelui-ci est pure vibration subtile 
{spanda ) et ximarsasakti , tout en etant audible, of. note 104 ci-dessous. Voir supra , 
p. 167, note 282. 

103. CL le schema note 99, ci-dessus. ( est le HA situe entre les deux bindu formant 
les « seins » de la Kamakala. 

104. ("est-a-dire que la vibration phonique subtile est con see y etre perceptible. C'est 
pourquoi on a le phoneme HA et non un « souffle » imperceptible. 
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Samketapaddhati : « I.a letlre HA, la dcrnicrc. est kata. File est. dit¬ 
on, appelee prise de conscience ». 

« A pres quoi, dans le troisieme bloc ». c'est-a-dire dans celui 
nomine saktihTja , qui a qualre syllabes ,0 \ « Apres quoi » 106 signifie 
qu'elle ne brille pas [dans le tioisieme bloc] d une maniere manifeste 
comme dans le deuxieme bija : el le brille [ici] « indivisement dans 1c 
deuxieme kilta 10 ' de Rahu » : ce rahukilta est un ensemble de 

■ r 

phonemes, le groupement ivarga) [des spirantes :] SA SA SA et HA. 
Comme il y a des kiita de cinq, il y en a de six [letlres] Hl \ Ce dont il 
s agit ici. c'est. dans le kiita de Rahu, du phoneme qui n'esl pas le 
second log . C'est done le troisieme : la letlre SA qui, en el let, est la 
troisieme du groupe [des spirantes]. Dans le sodhanydsa, de meme, le 
groupement de Rahu ce sont les letlres SA, SA , SA el HA. On le dira 
ici meme [plus loin] : « [Il taut imposerj Rahu accompagne des quatre 
phonemes SA* etc., sur le visage » (YH, 3.25, p. 235). « Apres quoi, 

elle fuleure indivisement » : Yuksara qui, dans le kilta de Rahu. 

^ 1,1 

fulgure, brille indivisement sur 110 la troisieme lettre, .S', c’est le 
premier de tons les phonemes, le Sans-Egal ( = A). La Samketapad- 
dhati dit en effet : « La lettre A, premier de to us les phonemes, 
lumiere, est le supreme Siva » 111 . Qu'est-ce quo cela signifie? Quo 
les deux leures A et HA, constitutives de la supreme [Lnergie], se 
trouvent d'abord dans le bindu place en haul de la kdtnakald , dans les 
mores [qui lui sont inherentes], puis, devenant grossieres et se divisant. 
dies demeurent [respectivement] dans la lettre HA placee entre les 
letlres KA et LA du kdmarajabija et dans le phoneme A place sur la 
letlre S qui est en tele du saktihTja. //22-23// 

Mais pourquoi ne purler que des lettres A el HA relevant 
toutes deux de la supreme [energie] — qui se trouvent dans le 


105. Donl la forme est : SA A .4 LA II RIM.. 

106. Amrt se refere ici a w... punah du si. 22d. pour souligner le passage d'unc partie 
du mantra a 1'autre. 

107. kiita pent designer une pointe, un sommet, ou encore un ensemble, un 
groupement. 1 )ans ce dernier sens, il s’emploic pour designer les trois parties de la vidya, 
appelees aussi hTja, gernies, ou pindu, blocs. De la meme I neon est c'est le cas ici il 
pent designer un groupe quelconque de phonemes, ainsi les neul varga du varnasamdm- 
navtt , dont les neul’gmupes sont parl'ois mis en correspond a nee avec les neul planetes, 
el alors le groupe de Rahu (Pun des deux nodes hmaires com pies avee les planetes) sera 
I avanl-dernier : celui des spirantes, cf. en ee sens I AR de Vidyananda mi NSA, 1.1 
(NSA, p. 7) : taira savargaktksaprabhavau rdhuketu. Cette association des neuf varga et 
des planetes joue aussi dans le cas des nydsa : cf. YH. 3.22-24. 

log. Qu il s'agisse d'un des neul varga, de cinq lettres, ou de mantras formes de six 
phonemes comme le deuxieme kiita de la vidyii. 

109. advuva est pris ici comme « non second », done troisieme. 

110. Ccsl-a-dirc : avec A brille avec .S' pour donner .V.-l. 

111. Deja cite par le DT. pp. 16 et 24. 11 le sera encore pp. 167, 192. 326. 
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deuxieme et le troisieme bloc, alors qui! y en a aussi dans le premier et 
dont on ne parle pas? — On repond : c'est parce que n'est dit ici que 
ce qui releve de l’energie de prise de conscience 112 . En eflet, c’est 
Easpect de conservation qui prevaut dans le deuxieme hlja ou domine 
I’energie supreme-non-supreme : dans la conservation, on a cet aspect- 
la de l'[energie] supreme : celle de la deesse Saubhagya [dont le eulte] 
releve du daksinasrotas 113 , cependant qu'ailleurs [ dans le troisieme 
bloc —] ce qui s'expritue particulierement est Easpect de lumiere, car 
[v regnent] Easpect de resorption de Siva ainsi que la nature 
resorbatrice propre au saktibtja. Dans le cas du vdgbhava , par centre, 
[les phonemes A et HA, qui s'y trouvent, n’ontj pas la signification 
particuliere [qu'ils out dans les autres blocs, ou s'expriment slhiti et 
samhara]. Ainsi done, ce que Eassociation de ces deux syllabes 
exprime ici, c'est Easpect universe! de la supreme [Energie]. C’est 
pourquoi [le YH] dit : 

QUAND El.LE EST CONJOINTE At X SYl.LABES EXPRESS!VES DE CE 

QUI DOIT EIRE EX PRIME, C'EST-A-DIRE l)E DHARMA ET ADItARMA , 

FA ITS DE POISON ET D AMBROISIE, DANS LEUR I I AT l)E PALPITA¬ 
TION [eternelle], on l'appelle Omniforme. 

C i s r en Med11 an r [ainsi] intensement l'lnergie primordiale, 

Deesse faite des trois kCta. en la prenant son dans sa tot a- 

LITE, son SELON SI S PARTIES CONSTITU I IVES, I I LE QUI EST LA MERE. 

JR 

i.'E nergie suprkmi rassembi ant en klle [tous] ces [elements], 

QUON COMPREND LE SENS LITTERAL 1)1 LA VIDYA. ,'724-25// 

calattdsamsthitasya m / 

tlharmddharmasva vdcvaxya visdntrtanuivasya at 723// 

W + W' * * IT ■ ‘ 

vdcakdksarasamvukteh kathitd visvarupinJ / 

* ■ m § * 

tesclnt samastirupena pardsakiim lit matrkdm 7247 

t * ■ * f ■ # # i 

kutatravdtmikdm devJm samastivyastirupinlm / 

# • m m ■ * «. * ■ / * 

defy ant saktim bhdvayanto bhdvdrtha iti motivate /25,<7 

La palpitation (calattd), c’est 1’etat palpitant present en celte 
[energie], la palpitation etant ici celle de la destruction. On a dit plus 
haul (N il, I. 67. DI, p. 84) ce que sont dharma et adhanna . [II s’agit ici 
de lcur destruction, e’est-a-dire] de la multiple expansion [du monde, 
avec] la diversite des actions, des vidvd, cakra, tattva , etc., qui s’y 

* J*' jP 

irouve. C'c que [ces deux mots] designent est le couple de Siva et Sakti. 
« Le poison et i’ambroisie » : le poison est le samsdra . car il csl la 

112. vinutfsasaku : assocics plus specialement avec // I, parf’ois nomine vinuirsutipi : 
la lcltrc de la prise de conscience — c'est la son sens dans le deuxieme hlja de la srjvidyd. 

113. ( ’est ce qulndiquait le Saubhagyasudhodaya cite par la DT, p, 120. On 
remarquera que status est employe ici pour anunnii (ou anvaya) : signe de flottement de 
la terminoloeie ’? 
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cause de I'erreur. L’ambroisie, elle, cst la mort de la inert, dont la 
destruction est la liberation. La Revelation dit a ce sujet : « Celui qui 
Le connait ainsi devient immortel » (Tait. Ar., 3.1, 3). [<dharma et 
adharma] sent ainsi fails en tanl qu'ils sont la cause de ces deux [etats]. 
Quand ces deux elements « exprimants » se trouvent conjoints avec ce 
qu'ils expriment, e'est-a-dire quand sont conjointes les lettres A et HA, 
« exprimanies », et ce qu'elles expriment. a savoir Siva et Sakti, qui 
ont celte double nature [d 'adharma et dharma], la supreme [F.nergie] 
est Omniforme (visvarupinf) elle a pour forme ou nature la vidyd. le 
cakra, les tattva, etc. C'est done ainsi que, du fail de I’ensemble de ces 
[elements], de toutes ces triades. apparait la supreme Energie, la 
Matrka. du supreme Siva transcendant, ineffable, fai t £ d c s t r o ^ 1* 
cette Deesse dont la nature est celle du vdghhava . du kamardja et du 
sakti[blja ], est fusion to tale de la lumiere et de la prise de conscience. 
C'est ainsi (qu'il faut la mediter] dans sa lotalite et dans ses parties 
constitulives ; dans sa totalite quand on 1’envisage du point de vue de 
la fusion totale [de Siva et Sakti], et com me faite de ses parties, si on la 
regarde com me constitute des trots kuta. Les yogi ns comprennent ce 
« sens littoral » (bhavdrtha) en meditant intensement 114 de la fagon 
qu’on vient de dire 1‘energie primordiale, origine de Punivers. 23-25 


Le sens litteral une fois expose, on dit maintenant le sens scion la 
tradition orale {satjipradayartha ) 115 : 

La tradition orate, sous la forme de la grande connais- 

SANCE, SE TROUVE DANS LA BOUCHE DU MAITRH SP1RITUEL. La GRAN¬ 
DEUR DE CE QUI SE REPAND EN AYANT POUR FORME l.'tJNIVERS 
DEMEURE EN CETTE [ROUCHE]. 



sampraddyo mahabodharupo gurumukhe sthitch j 

vis vakdrapratluiyas tu mahatvam ca vad air ay am //26// 


La tradition orale est ce qu’on transmet completement et exacte- 
ment dans l'oreille du disciple 116 . « Sous la forme de la grande 

114. hhavavanto vogirto ; on pout voir dans ces mots une explication du terme 
bhavartfui. qui serait ainsi utilise pour designer un « sens » qui apparailrait au\ yogins 
qui praliquent la bhfminii , la meditation visualisatrice identifiante, de la mvtdya 
(V. D.), Mais en fail la bhiivana intervient de meme dans les autres ar/ha. 

115. J (ad VMT. p. 137) dit de cet ariha qu'il est le meme que le precedenl (quoique 
eelui-la soil purement exterieur : bahvatve pi) en ce qu'il mene. par la connaissance du 
soi. a unc haute connaissance (mahabodha). C est un savoir non contra ire a la parole de 
Siva (simvakyavisamvadita). non plus qu’a l'cnseignement du maitrc. .1. ajoute que les 
deux premiers ariha , qui font usage des <* phonemes, etc. ». correspondent a 
Viinavopaya : idam ca dvividham api vyakhydnam vaniadyatmanavopdyarupam. 

116. sampradaya est glose : samyak... pradlyaie, « completement transmis ». Cf., sur la 
transmission orale, DI. p. H. 
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connaissance » : cette connaissance est ainsi faite qu elle a pour nature 
d'etre une connaissance complete (parijndiia) de la lumiere, que ne 
pen vent diviser les configurations temporelles et spatiales. Elle se 
trouve dans la houche du maitre spirituel car. scion la formule d un 
expert, qui dit : 

« Louange soit a celui qui detient en lui les trois mondes. a ceite Realite qui 
est la sienne propre! Horn mage au Maitre spirituel, a Siva, qui est a la ibis la 
voie et le but! », 

le maitre spirituel est celui qui est capable de rendre manifeste la 
nature la plus haute du Soi. C est en sa bouche seuleiuent que se 
trouve [cette tradition orale] dans la bouche de celui qui fait 
traverser jusqu* a 1’autre rive, et non en celle d un autre, qui n’aurait 
pas compris la Realite supreme, pas etudie tout le Veda el tous ses 
traites accessoires el ne suivrait pas 1’enseignement des agamas. Ilya 
a ce sitjet une parole exemplaire : 

« Siva, rOmniscient, eonnait les actions bonnes et mauvaises lies homines. 
Aussi ne fuit-il pas benefieier de sa grace la parole d'un maitre au savoir 
limite ». 

« Maitre », en ce cas, s'entend comme : celui qui s’imagine etre un 
maitre, celui dont le savoir est limite, car i! n‘a pas la [vraie] nature 
d'un maitre. « De ce qui se repand en ayant pour forme I’univers » 
( visvakarapraihayas ) : lunivers est ce qui a pour nature les trente-six 
tcttfva , de Siva a la lerre. Ce qui se repand 11_ sous cette forme, e'est 
Lenergie de la Conscience. La Revelation dit a ce propos : « II desira : 
' puisse-je creer les mondes!' » (Ait. Up., I, 1). La « grandeur » de 
cette [energie], e'esi de produire ces formes. Elle demeure en cette 
[bouche], Qu'est-ce a dire? - Que la conception 11H qu'on doit se faire 
de la nature de Lunivers en lant que eelle-ci resulle de la transforma¬ 
tion (parinata), sous la forme des trois hi)a [de la vidya], de la fusion 
totale [de Lenergie etj du supreme Siva, ne peut etre re<;ue que de la 
bouche du maitre spirituel. //26// 

Ayant exprime que « la grandeur de ce qui se repand en ayant pour 
forme l univers demeure en cette [bouche ». Bhairava] dit qu'en raison 
de la grandeur de ce qui va etre dit, il te faut Lecouter avec la plus 
grande attention : 


117, pratha : etalement. extension, cc qui se repand et aussi ce qui est expose, ce 
qu'on fait eonnait re : il y a ici a la Ibis ('expansion dc l'energie identique a Punivers et la 
vidyii qui est le sy in bole el le compendium dc cette expansion, qui en est aussi V expose et 
qui. entin, se trouve dans la bouche du maitre spirituel qui la revele et qui est lui-meme 
Si\a (et qui, metaphoriquement, comme ce dieu, a en sa bouche avec la vidya 

toute 1'expansion cosmiquc). 

118. vasanu : ef. ci-dessus. p. 112, note 77. 
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38 Par la mulavidya dont Siva et Sakti sont la [cause] pre 

Mil: RE, PAR ELLE. 6 PARAMESVART! TOUT I. UNI VERS LSI PENETRE 

Ecoute cel a attentivement, 6 Chore ! //27 

sivasakty duly ay a mfdavidyayd paramesvari j 
jugatkrtsnam tayd vydptam srnusvavahitd priye //27// 


Siva, c’esl la lei ire A. Sakti cst HA. Celle dont ces deux [phonemes 
ou deites] sont la cause premiere, la mulavidya , premiere nee, telle 
qu'on Pa deja dccrite, e’est par elle que tout Punivers, dont on a dit la 
nature, est penetre. [Cela,] « ecoute-le attentivement » : avec la plus 
grande attention. I ill I i 

^ l J 

II est ensuite declare que seule la vidyd penetre Punivers entier : 


L’univers fait des cinq elements, von.a de quoi la [Deessi 

EST FAITE, 6 l OUJOURS-ETERNELLE ! Et TELLE EST I A MULAVIDYA, 
QUE JE TE INS AUSSl. //28// 


pancuhhutamayam visvatp tanmayl sa sadd 'naghe 
tanmavi rnii/avidvd ca uu tathd kuthuvami te 28 


« L’univers fait des cinq elements » : la terre, I’eau, le feu, Pair et 
1 espace : c’est de cela qu'est consume Punivers dont on a dit les 
39 caracteristiques (cf. YH, 1 . 41). Cette supreme deite Saubhagya 1,9 est 
egalement taite de ces cinq elements. Et la mulavidya elle aussi est ainsi 
laite : la deite est exprimee par elle, qui exprime aussi les cinq 
elements. [La vidyd\ est done faite de [la deite et des elements] : c’est de 
cette (aeon que je te la dirai : voila ce que cela veut dire. Comme le dit 
PLpanisad : « Ainsi cet at man naquit de Pespace; de Pespace naquit 
le vent; du vent, le leu; du leu. Peau et de I'eau. la terre » ( Iait. Pip., 
2.1, 1), les cinq elements sont nes du supreme Siva qui est lumiere. l>e 
la meme fagon, Papparition des phonemes de la vidyd, qui sont 
exprimants, provienl de Penergie qui est prise de conscience {vimarsat- 
mikayah sakteh). //28'/ 

Cela etant, qu’est-ce qui, de cette [ vidyd]. est ce qui exprime et ce qui 
est exprime? Pour ecarter ce doute. [le YH] explique que [la vidyd] 
est taite de Punivers selon qu’apparaissent les phonemes et les 
elements grossiers {varnahhutasrstipratipddanapurahsanim) : 


1 0). fieneliijue. hienlaisaiHe, mais aussi en taut qu elle est « exprimee » par la 
spubhagyavidya. Cf, Di, p. 331, infra , p, 355, note 297, 
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Di LA LFTTRE HA NAIT L ESPACK; DE KA, LE VHNT; DE KA, LE 

I EU ; DE SA PROVIENT LE TATTVA DE 1 EAU; /29 LA TERRE NAIT 

l>E LA LETTRE l A. De LA [VIENT] QUE CETTE [VIDYA] EST FAITE 

DE L'UNIVERS. 

fuikdrdd vyoma sambhutam kakardt tu prabhanjanah j 
rephad agnih sakdrdc ca jalatativasya sambhavah 29 
lakdrdt prthivt jdta tasmdd visvamavT ca sd / 

« Dc la lettre HA nait I'espace » 12u : en premier lieu, de fenergie tie 
prise de conscience nait la lettre HA, vdcaka de I'espace et. aussitot 
apres HA, ce qu'il doit exprimer (vdcya), le ciel. esl produit a partir du 
supreme Siva qui est lumiere. Ensuite nait ce qui exprime I’air, KA el 
aussitot apres ce qu exprime la lellre KA : le vent. Apres cela, nait la 
lei ire Rt, exprimante du feu et aussitot apres apparait le feu exprime 
par ce RA. Alors nait la lettre SA, exprimante du tattva de feau et 
aussitot apres nait le tattva de feau ainsi exprime. Apres quoi nait la 
lettre LA, expressive de la terre. aussitot suivie de ce qu'elle exprime : 
ia terre. Ainsi, les cinq elements grossiers el les phonemes qui les 
exprtmenl, naissent de cette tagon el proviennent de la lumiere el dc la 
prise de conscience, composnnls de la Realite supreme dont la nature 

jr j* 

est fusion totale de Siva el Sakti. Cette supreme [vidyd] a done pour 
nature cette meme fusion totale de ces deux [aspects de la deite]. En 
d’autres termes, elle est faite des phonemes qui la composent et de 
1'uni vers |que ceux-ci exprimenl]. C'esl ce que dit le KKV : 

« Du bindu rouge, quand i! s’epanouit, apparait un son, pousse du 
nddahrahnum, d ou proxiennent fespace, lair, le leu, l'eau, la terre et les 
phonemes. //9// 

« Du bindu blane, aussi, naissent I'espace, fair, le feu, l'eau et la terre. 
L univers, de I'atome a feeuf cosmique, est [fait cle] cette quintuple 
transformation ». //10// 

« l e sujet connaissant, la connaissance el le eonnu sont le triple bindu , 
formes du bjja , quand il se divise. On les medite sous la forme des trois 
luminaires, des trois pitha et des trois energies. 13 En eux aussi, dans 
1'ordre. se trouvent les trois tinga ainsi que les trois mdtrkd. La vidyd ainsi 
triplement eonstituee est le quatrieme pitha el la ditTerenciatrice primordiale. 
// 14 // 

Mais comment se fait-il que les phonemes ne se trouvent pas dans 
cet ordre la dans la vidyd ? [A eela| il faul repondre qu'il est vrai que 


120. woman est employe iei comme un simple symmyme d'akdsa, sans connotation 
partieuliere : c ost I’ « ether spatial ». 
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eet ordre ne se trouve pas ici 121 ; les phonemes, dans la vulva , sent 
enonces en desordre pour que soit manifestoes [comme il convient] 
1'emanation, la conservation, la resorption el 1'indicible 122 dont on a 
parle plus haul. L'ordre de succession des phonemes [correspondant a 
celui des elements] ne saurait faire echec a l'ordre dans lequel ils sont 
pris en consideration [du point de vue de la signification metaphysique 
de la vidya] ( varnavdsandkrama), ces phonemes out en effet pour 
raison d’etre de servir a concevoir |!e sens de celle-ci] (vdsandrthavad 
P* l4 - varnandm). Mais alors pourquoi les phonemes [de la vidya] ne sonl-ils 
pas du meme nombre que les elements grossiers? Ils sont en effet bien 
plus nombreux qu’eux. C’est precisement pourquoi il est dit : 

On dit [que s’y trouvent aussi] les quinze guna des ele¬ 
ments GROSSIERS. AlNST FAITE, ELLE EST BIENFAISANTE. /30 


gunah pancadasa prokta bhutandm lanmayi siva //30. / 

Les guita 123 sont au nombre de quinze 124 parce que les [cinq] 
elements grossiers s'interpenetrent mutuellement. Done, cette vidya, 
« ainsi faite »>, de cette nature, a ce nombre de phonemes. Elle est 
bienfaisante {siva). Elle a pour nature [a la Ibis] le samsdra. fait de 
douleur el d illusion et. au sens le plus haut, la revelation de la 
supreme non-dualite, adversaire du malheur (amangeda). car elle est 
bonheur 125 supreme. //30// 

Sans doute les elements correspondants aux phonemes de la vidya 
sonl-ils du meme nombre que ces demiers. Mais peut-on dire qu'il 


121. Les phonemes de la sn vidya sont enumeres ici dans l'ordre ou ils soni donnes 
dans ce mantra et non pas dans l'ordre ou sc succedent dans la manifestation cosmique 
les tattva dont ils sont les vac aka. 

122. anakhya : cf. DT, p. 95. Supra, p. 174, note 306. 

123. On a vu plus haul (DT, pp. 123-4. supra . p. 196. note SO) et on verra plus loin 
( DT. pp 149-150) que les quin/e guna sont ici les elements grossiers (bhuta) en tant qu'ils 
s intcrpcnctrent, e'est-a-dire que les plus cloves sont presents dans ceux qui suivent, si 
bien qu'on en a : I + 2 + 3 + 4 4 5 = 15. 

11 s'agii la d'une conception un pen aberranlc. car la theorie generalement admisc est 
cello du Samkhyu pour qui les elements grossiers derivent des elements subtils 
(tanmaira), Fespace elam un evolue du son. le vent, du son el du toucher, Ic feu, du son. 
du toucher et de la forme, etc. ("est a cette theorie-la que so referent d'ailleurs les si. 36 
a 42 de ec chapitre-ci du V 11 cl qu expose la citation du Mahasvacchandasamgraha des 
pp. 155-157 de la Di. 

On retrouvera cette interpretation plus loin, p. 150, ou il s’agit des guna des elements, 
e'est-a-dire des tanmaira (infra, pp. 215-16. notes) et p. 156. ou les elements sont 
inverses : de la terre a l'espace. 

124. Ce qui en fait autani quo do phonemes de la vidya. 

125. mangalu : « benediction, felieite, bonheur, toute chose ou tout objet qui porte 
bonheur u qui est de bon augure ». 
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faut se represenler [la vidyci] comme ayant elle aussi cette nature 
[double] 126 ? [Le YH repond a celie question] en disant : 

En QUELQUE OBJ El’ QUE CE SOIT, ON HIT QU'lL Y A DE LENER- 

gie. Celee-ci est [en realite] ea Deesse, souveraine univer- 

SELLE. ET TOUT [OBJET] EST MaHFSVARA. //$!// 


vasya vasya padarthasya yd yd saktir udirita 
sd sd sarvesvan devT su sa sarvo mahesvarah jj 31// 

En ce monde [, en effet], tout ee qui, en toute chose nommable 127 , a 
pour caractere I'aptitude a causer quelque chose, est energie. Et toute 
energie est [en realite] la Deesse souveraine universelle, maitresse, 
regente de tout ce qui s'elend de Siva a la terre, supreme Deesse. Tout 
objet, lui, est le supreme Seigneur, regent de tout Pumvers, le supreme 
Siva. En ce monde, toute chose, tout ce qui possede quelque aptitude 
a causer quelque chose, [la] c'est la supreme [energie] elle-meme qui se 
transforme sous la forme de cette aptitude. Et le supreme Siva, de 
meme, se transforme en la forme des objets. Voila ce que Ton peut 
dire. Comme on le dira plus loin, ccla signihe que ces deux [principes] 
se transforment soit sous la forme des objets 128 , soit. en nombre 
identique, sous celle des phonemes de la vidyd , [les uns el les autres] 
etant ces deux [principes]. C'est ce que disent les experts : 

« Dans la lime, Tu es la douce clarte lunaire; dans le soleil, Tu es l'cclat 
intense. Tu cs l’intelligence dans fhomme. Tu es la force dans le vent. Tu es la 
douceur dans feau ct fardeur dans le feu : sans I oi, 6 Mere, tout serait sans 
vigueur! » 129 1/31/1 

Mais n’a-t-on pas dit que cede vidyd bienfaisante eta it faite des 
[cinq] elements et des [troisj gun a ? Comment ce nombre 130 peut-il sc 
trouver en elle? — [Le YH] le dit : 


126. C’est-a-dirc comme reposant sur line double serie d elements symetriques 
coniine Tetaienl les phonemes de la vidyd et les elements grossiers ct leurs guna. Cette 
double serie. au plan metaphysique, correspond au tail que toute energie est la I >ecsse et 
que tout ce qui est objectivite est Siva, comme le dit le si. 31. 

127. paddrtha padasya arthah, est litteralemeni le sens du mot, parfois glose : « le 
fail d'etre nommable » {uhhid!i co 'atvani ), ee qui est en effet la situation de toute chose 
qui a un nom. C’est cct aspect de sens, d’efficacite possible, de la chose qui est iei vise ct 
qui rcleve de I'energie (sakti). La perspective theologico-metaphysiquc du YH el de la 
Di resle tout a fail con forme aux regies generates de la grammairc comme de la logique. 

128. C’est-a-dire en ce qu' « exprimenl » les phonemes. Siva (et prakdsa ), on le 
notcra. est, en pareille dichotomic, toujours du cote de I'objectivitc, I'energie (et 
vimarsa), de celui des phonemes et de la conscience. 

129. Citation tirce d un hymne de louange a la Deesse : Ambastava (20). 

130. Le nombre quin/e s’expliquc ici parce qu’il y a cinq elements et trois guna : 

5x3 15. 
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CETTK VIDYA COMPOSE! 7 DES ELEMENTS ET DES GUN A 1ST TOUT! 
EMPL1E 131 DE QUINZE PHONEMES. [A 
SIN ET PAR QUATRE SYLLABES. 
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vyapta pancadasdrnaih sa vulva bhutagimuunika j 
pancahhis ca tatha sadhhis caturbhir apt caksaruih /'/32 

Cette vulva supreme, bienfaisante. [si on 1'envisage commej non 
divisee en ce qui exprime el ce qui esl exprime l3 % [apparait comme] 
toute emplie par les cinq phonemes formant le vdghfiavahTja . les six 
syllabes composant le kamarajahTja el par les quatre formant le 
saktibTja. Les syllabes ( aksara) [sont ainsi appelees] parce qu'elles ne 
s’ecoulent pas 133 car cites sont eternelles. [La vidyd\ est penetree, 
emplie de ces quinze phonemes qui en sont les portions indestructi- 
bles, Cest ainsi qu'elle est constitute des elements et des guna. //32// 


Apres avoir divise les trois bJja [formant la vulva] scion les 
phonemes [qui la composent] et avoir dit comment la concevoir sous 
1 aspect des elements et des guna 134 , [le YH] dit maintenant comment 
concevoir cette vulva en tant que constituee des trente-six tattva , en la 
divisant [pour cela] en ses parties constitutives que sont les phonemes : 

Si ON LA SEPARE EN VOYELLES ET CONSONNES, ELLE SE IXVISE 
I N TRENTE-SEPT. DlYISI E EN TRENTE-SEPT, El LE EST I OK MEL DES 
1RENTE-SIX TATTVA . //33 // SA NATURE ESSENTlELLE TRANSCENDANT 
LIS TATTVA. CliTTE VIM A , II. LA 1 ALT MEDITER SANS CESSE. 


svaravyunjatwbhedena saptatrinisatprabhedirii 
saptatrimsatprabhedena sour in isaitat t varupun 
tuttvdtltasvabhavd ca vidvaisd hhdvvate sadd 


33 


131, vyapta : le terme est difficile a traduire (saul peut-etre par ['anglais ‘pervaded ). 
I omme ti ne s'agil ici que de dire quo la vidya est faile dc scs phonemes, je ic traduis par 
’ mule emplie'. Aux .(■/. 34-33. par centre, j’ai prefere la traduction plus habiluelle, sinon 
heurcuse, par “penetration’ (plutdt que ‘pervasion* ou bien ‘inherence’). II ne faut pas 
perdre de vuc, non plus, les sens de vvapti en logique : concomitance invariable 
impliquant la co-exlcnsivite ou finclusion mutuelle du ’penetrant' et du ‘penetre’, la 
presence constante et invariable d une proprietc : voir la-dessus les travaux des 
specialislcs. 

133. La vulva esi maintenant envisagee, non plus tin point de vuc du symbolismc ties 
phonemes (si. 29-30). ni de eeiui de Siva et Sakti (37. 31). mais comme composcc de 
13 syllabes formant les trois bija. leur mmibre em respondant a celui des elements et des 
guna. 

133. na ksaranthyaksarant : glosc traditionnelle. I f. Recherchcs, pp. 26 sq. 

134. C omme on l’a deja vu et comme Amrt fcxplique plus loin (pp, 149-150), les 
elements, dans la mesure ou ils se ‘penelrent* les tins les autres (et sont ainsi pour eux 
des guna). sont aussi au ndmbre dc quinze, comme les phonemes de la vulva. 
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45 Si on separe voyelles cl consonnes, on trouve dans le premier blja 
quatre A et la leltre /, ce qui fait cinq voyelles. S'y ajoutent six 
consonnes. ce qui fait onze. Dans lc deuxieme by a, on a six voyelles : 
cinq A et un /. avec en plus sept consonnes. ce qui fait treize. Dans le 
troisieme hija, il y a trois A el un I : quatre voyelles, plus cinq 
consonnes, ce qui fait neuf. On obtient par eette division trente-trois 
aksara constitutifs [de la vulva , a quoi s’ajoutent] les trois bindu places 
a la fin des trois hija. C'ela fail irentc-six. L'ensemble [dc la vidvu. 
enfin. compte pour] un. Ainsi, la vidyci prise dans son ensemble sc 
di\ise en trente-sept. « C ette vidyii », done, divisee en trente-sepl, est 
formee de trente-six tattva , sa nature essentielle transcendant les 
tattva . Si on la prend a la fois dans son ensemble el com me formee de 
ses parties constitutives, elle esi divisee en trente-six tout en transcen¬ 
dant [eette division]. Les trente-six tattva en sont les parties compo- 
santes : elle en est formee. bn tant quo divisee en trente-sept, sa nature 
essentielle est au-dela des tattva. Cette nature, ce qu'elle est en son 
essence, est de meme nature que celle de Siva et e'est ainsi qu'il faul la 
mediter (on realiser). J'ai moi-meme decrit les caracteristiques des 
tattva dans le Saubhagyasudhodaya de la fagon suivante : 

146 « Quand eette forme 136 [divine] que rien n'egale (i anuttara ), par sa 

propre volume, [veut] emeltre lout bunivers, vibre la vibration premiere 
(spatula) et [apparait] le premier \tattva] nomme sivatattva par ceux qui 
savent. 

La volonte, pure, qui y est associee est benergie (sakti). C’est le germe 
de tout l univers mobile et immobile : de tout ce qu elle recele en elle 
metric. 

Ayanl recouvert de bo mb re de son ipseite divine (dtmahantaya samdtxhd- 
dyd) 1 uni vers ainsi vomi par la puissance de sa propre volonte, il demeure 


135. Les 31 sloka ici cites eomme tires du Saubhagyasudhodaya d'Amrt (.it. 28 a 4S 
du premier prapafua, NSA. app. pp. 309-311) formaient le texte du Sattrimsatiauvu- 
samdoha tel qu'il fut edite dans la KSTS, vol. XIII 

Les .it. 1-27 de eette oeuvre decrivent une premiere forme de I'emanation a partir de 
Siva transcendant (anuttara). lumierc (prakasa). cl de fEnergie supreme, vim.ar.ia, ou 
apparaisseni. par line prise de conscience globale (puramarsa), les trois plans de la 
Parole, de pasvanti a vaikharl. et. en ehacun. divers aspects et divisions de nada. En 
mikhart. ensuite. naissent les quin/e voyelles et visarga. puis les consonnes. Le spanda 
animant eette emanation phonematique enveloppc. dit Amrt.. tout l univers forme par 
le proces des tattva el qui, fait dc parole et d'ohjets (vagarthartiaya), nail de la 
I'utguration de Siva el Sakti inseparahlemcm unis. Suit alors le passage ci-dessus. 
dccrivanl I'anparition eosmique des tattva. Ce texte semble done decrire un double 
processus eosmique. d'abord au sein de la Parole, en Siva et Sakti supremes, unis, puis 
en allant du tattva de iiva a celui dc la terre : systemc analogue a celiu qu’exposc 
Abhinavagupta dans le I'A. 3. ce qui n'est pas surprcnani. Amrt se siluant dans line 
lignee intellectuelle remontant a la Pratyabhijna el au 1 rika d‘Abhinavagupta. 

136. muni : sur femploi de ee termc. cf. supra, p. 175. note 310. 11 s'agit ici 
d'anuttara, le Sans-Egal : le supreme Siva, sans aueune « forme ». 
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uinsi. repandant sa grace sur tout I’uivers. On le nommc alors K Eternel 
Siva (saddiiva). 

Qua ml i) veil lui-meme tout l'univers en tant qu'objectivite (idantayd), nail 
le Seigneur (7svara). Quand nait la notion de l'indivisihilite de I'ipseite et de 
1’objectivite, apparait la connaissance pure (suddhavidyd). 

maul esl la pensee de la difference en tous les etres qui ne sont[. en 
realite,] que des fragments de Lui-meme. Comme le rivage enserre I'ocean. 
ainsi limite-t-elle l’eternelle puissance sans frein de [Siva]. 

Cette forme [divine] delimitee par cette [mdya], toute son energie elant 
contractee, [devient] le pitman 137 . Tel le soleil qui hrille plus faihlement, 
resorbant ses rayons que colore le crepuscule. 

Cette [energie] premiere, qui a la plenitude de la qualite d'Agent, [se divise 
en] la multitude de ses energies. Quand elle se retracte (samkocai) celles-ci se 
eontractent et lui opposent ainsi des obstacles sous la forme de l'activite 
determinee, etc. 138 . 

Ainsi contractee, la plenitude de la qualite d'Agent n'est plus apte qu a 
certaines actions [particulieres]. Quand elle remplit ce role d’agent limite. on la 
nomme kala. 

Son energie d’omniscience, reduite a n'avoir plus pour champ de connais¬ 
sance que cclui du corps limite, engendranl une connaissance 11 i mi tec], est 
appelee connaissance (vidyd) par les mcilleurs des sages. 

Son energie, qui esl assouvissement total et eternel. elle aussi. devenant 
limitee. cherchant sans cesse a se satisfaire dans les jouissances [de ce monde], 
devient alors le tanva de passion ( rdga ). 

Son energie, qui est cello de l'eternite, se reduisant quand regnent la 
nuissance et la mort, s’organisera comme cause du decoupage limitatif [de la 
duree], sous la forme du tattva du temps (kala). 

Son energie nominee liberte (s vat antra), soumise a la contraction, en arrive 
a se restreindre an seul necessaire dans les choses a faire ou ne pas faire, et elle 
devient necessite (niyati). 

Son energie paisible {santa), formee par 1'ensemble des trois [energies de] 
voionte, etc., contractee, n’a plus pour nature que la volonte reduite et pour 
forme l'equilibre des \guna] sattva, etc. 

prakrti , etc,, fusionnant avec 1‘intellect (buddhi), etc., prend la nature du 
psychtsme (etna). Sa volonte prend la forme du \guna\ rajas . puis du principe 
d egoite (ahamkara), cause de la croyance en l'ego. 

Son lenergie de] connaissance, qui est sa/tva, devient rintellect, instrument 
de la connaissance raisonnee. Son [energie d'jactivite esl sa forme faite de 
tanias. Llle est alors nominee sens interne { manas ), cause de polarisation 
conceptuelle ( vikalpd ). 


137. On notera la mention dc pa mart ( = purusa) entre may a cl les kancuka , alors que 
sa place habituelle esl plus has, entre les kancuka et prakrti. On trouve la mcme chose 
dans le fattvasamgraha de Sadyojyoti, qui le justitie par le fait que le purusa est 
conscience (cetana) et eternel (nitya). 

138. kidii. activiie orientee vers une lache precise deiermince. ce qui la difTerencie de 
la puissance d'action universelle, sans limite, de I'energic premiere, comine l'explique le 
si. suivanl. kala est le premier des kancuka. 
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( e dicu. sous son aspect conlructe, c'cst lui qui, sc divisant en cinq : 
Yarmsjdeva]. etc. l - v *, prend la forme de la diversite des ohjets parce que 
predomine la coloration (uparaga) de la connaissance el de l’activite. 

149 Les organes des sens : ouie, vue, toucher, gout, el odorat, les organes 
d’action : ceux de la parole, tie la saisie, du mouvement, de f excretion el de la 
reproduction, puis les elements subtils : son. contact, forme, saveur et odeur 
[viennenl alorsj. Cest ce meme Maitre ties elements qui nait ensuite comme 
les elements sous leur forme la plus basse, celle des cinq elements grossiers : 
ether spatial, air, feu, eau el terre. 

Le son, etc., est ce qui est connu par les sens, foui'e, etc.: ccux-ci sent les 
connaisseurs. Par mi eu\. la parole cause le langage, la main cause facte de 
saisir, les trois organes du mouvement, etc., sont causes du mouvement, de 
f excretion et tin plaisir. La terre a en propre d'etre odorante, feau a pour 
nature de couler, le feu d’etre chaud an toucher, fair a en propre le contact 
avec le sans-lorme el fespace a le son ». /V33-34 

[Sans perdre de vue ce qui a ete dit,] tel le lion qui regarde [derriere 
puis devanl lui apres avoir tue sa proie l4 °, le YH] explique 
[maintenant] ce qu'il en est des quinze elements et des guna et de cette 
meme nature [quindecuple] de la vidvii : 

Dans u s elements term , etc., chaque element seitje au- 

D ESS IS EST PENETRANT ,//34/ / ET CELUI PLACE PLUS HAS EST PENE¬ 
TRE. 

prthivyadisu bhutesu vydpakam cottarottaram //34// 
bhutani tvadhastanum vydpyani 

« La terre, etc. ». e'est-a-dire la terre, feau, 1c feu, fair el fespace. 
En ceux-ci. il y a tin mouvement progressif de penetration, la situation 
inferieure etanl celle de 1’element qui sc trouve le plus has el qui est a 
isd penetrer. Qu est-ce a dire? — L’espace penetre les elements situes plus 
has que lui, a cause de sa position plus elevee, les qua Ire attires 
elements grossiers etant ce qui est a penetrer. du fait de leur position 
inferieure. De la meme faqon, fair penetre les trois autres [elements] : 
le feu, etc,, ces trois etant ee qui est a penetrer. De meme encore, le feu 
penetre les deux elements situes plus has que lui. lesquels sont ee qui 
est a penetrer. Voila le sens [du texte] 141 . //34-35// 

Yoila pourquoi les guna penetrants sc tiennent dans ceux qui sont a 
penetrer : e'est ce qui est dit : 


139. II semble s agir ici des cinq brahmanutntra : Sadyojala, Vamadeva, Aghora, 
Tatpurusa cl Tsana, dont on ne veil toutefois pas bicn pourquoi ils interviendraieni id. 

140. aimhavalokimimyava maxime utiliscc pour inarquer le lien d'un propos avec ce 
qui le precede el ce qui le suit. 

141. On arrive ainsi a quinze guna ' I. I + I. 1 + 2. 1+3. I + 4 = 15. C’1. ci- 
dessus. p. 210, note 123. 
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Voir A POURQUOI LES GUN A DONT LES RECEPTACLES SO NT [LES 
ELEMENTS] PENETRANTS SE TROUVENT DANS CEUX QUI DOIVENT ETRE 
PENETRES, 6 DEESSE! ETA NT [EUX-MHMHS] REPARTIS EN GROSSIERS 

ET SUUTILS. // 34-35// 

tadgima vydpakasmyah j 

vydpyesvavasthitd devi sthulasuksmavibhedatab j /3 5// 


Ceux « donl les receptacles sent les [elements] penetrants » : 
guna penetrants se trouvent dans ceux qui sont penetres, selon qu'ils 
sont respectivement grossiers ou subtils. [Mais, dans ee cas-ci,] le 
grossier, quand il est situe plus haul, est penetrant et le subtil, s'i 1 est 
plus has, est penetre l42 . C’est de cette faqon-la, qu'avec cette division 
en grossiers et subtils des guna penetrants et penetres, les penetrants se 
liennent dans ceux qu'ils penetrenl. //35// 
p. 151 Mais dans quels elements se trouvent les guna de chacun des 
elements ? et quels sont les phonemes de la vulva denotant les guna de 
tel ou tel element? C'est ee qui est dil [maintenant] : 

AlNSI DONC, LE SON, GUNA DE L’ESPACE 143 , PENETRE LES [ELE¬ 
MENTS GROSSIERS], AIR, ETC., LE QUINTUPLE SON [PRESENT DANS CES 
ELEMENTS] DEVAN I ETRE DENOTE PAR LES BUA DE L’ESPACE QUI 
SONT DANS LA VIDYA. //36// 

I J ff 

tasmad vyomagunah sabdo vayvadin vydpya samsthitah I 
vyomabijais tu vidydsthair laksayecchabdapancakam //36// 

Ainsi done i44 , le fait que fespace est penetrant vienl de ee que les 
elements qui le suivent sont grossiers. C’est pourquoi le guna de 
fespace, le son, penetre « fair, etc. », e'est-a-dire l air, le feu, feau et 
la terre. Le quintuple son present dans les cinq elements devra etre 
[medile comme] 145 denote par les bija de fespace presents dans la 


142. L'explication de ce processus est. semble-l-il, la suivante : on considere que 
chaquc guna, en tant qu'il « qualific » (ou sc trouve dans) un elenieni grossier, esi 1 ni- 
mcme grossier. Mais il devient subtil dans la mesure oil il penetre les elements suivants : 
Amrt le precise plus loin (p. 161) a propos de la saveur. guna dc feau. De cette fa^on, le 
guna son, dc fespace, est, a ce nivcau-la, grossier; mais quand il penetre les elements 
suivants (air, etc.) il y est subtil. Ft comme y penetrenl non seulemenl les elements en 
question mais aussi les guna qui s'y trouvent pour y avoir penetre, ccux-ci, subtils par 
position, sont penetres par un autre qui, a son niveau propre, est grossier ccci sc 
produisant pour les guna dcs quatre premiers elements : e'est en cc sens que des guna 
grossiers peuvent en penetrer de subtils. 

142. woman : del, firmament, cspace, employe iei pour aka so, fespace ou ether 
spatial, comme il fa d ej a etc au si. 29. CT. ci-dessus, p. 209, note 120. 

144. Voir le developpement precedent. 

145. HA est en effet traditionndlement considere comme vyomahlja ou dkdsablja. 
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vidyd c’est-i'i-dire que les cinq HA [de la vidyd] etanl cc qui [y] exprime 
1’espace l46 , [v] denoieront le quintuple son, guna de Lespaee. //36// 
Mais i! y a six HA dans la vulva [alors qu on n'en mentionne ici que 
cinq| : a quoi sert alors cet autre HA ? [Le YH] Jit eeei : 

C’hLUI out VII-Nl EN PLUS DE CES [CINQ SONS]. FAIT DE DliVANI, 
DEM EURE SOUS I, A FORME DE CAUSE, 

tv sum karanarupenu sthitani dhvanimayam param j 

152 C clui qui vient en plus de ces cinq sons « demeure sous la forme de 
cause » ; e'est le dhvani ou ndda. cause des [autres] sons. Comme le dit 
le M nitre expert : 

« Le bloc [phonique] qui demeure au-dela des constructions de la grande 
[Parole] exprimanle, e'est ta vibration phonique subtile (ndda), 6 Deesse! 
Depassant au niveau de la tete la limite que forme sum and, tel le son dune 
cloche qui \a s amenuisant pen a peu jusqu’a la plus extreme tenuite, [ce son] 
atteint, 6 Uma! sa forme ancienne, le plan supreme de la Conscience » ,4 L 

telle est sa nature, sa caracteristique. [Le son] qui vient en plus, e'est le 
phoneme HA place entre les lettres KA et LA du kdmardjahTja. Qu'esi- 
ce a dire? C'est-a-dire que le sixieme HA du kamarajahTja , qui est 
ndda, est la cause des cinq autres sons associes aux elements espace, 
etc., el sert a marquer la nature de conservation cosmique (sthitiru- 
pam) pro pro au kdmardjabija. 

153 Mais on a dit que les lettres HA, etc., servent a ex primer les 
elements grossiers. espace, etc. C omment peut-on alors dire qu'elles 


146. I.es si 34 a 42. decrivant comment les elements grossiers (hhuta\ el subtils 
{tanmdtr.fi) ct lours attributs (gw«t/) peuvent se trouver dans divers rapports de 
« penetration » (i ydpii). prescrivcnt en Fait une meditation (bhdvaiid) destinee a faire 
saisir a I’adepte la presence en la srividyd, en une structure complcxe. des elements 
eonstitutifs de I'univers. On considcrc ici. avec le Sainkhya. que les cinq tannuitra sonl 
presents dans les hhdta en nombre croissant : de 1‘espacc. qui n'a pour anna que le son. 
a la terre. qui a le son. le contact, la forme, la savour ci Podeur. 1 es elements ont done 
de mi a cinq guna qui leur sont inberents. les « penetrent ». 

Le YH precise en ineme temps comment cette presence des tattm et tanmdtra zuna est 
associee aux aksara ou aux htja constituent la vitiya : lour presence y est marquee ou 
denotee (/, f A'S') par ces phonemes, dont la hhdvana doil faire realiscr itilerieuremcnl a 
I'adepte la presence et le role a la fois « mantrique » el cosmique. 

147. On notera ici encore (cf, I)i. p. 97 supra, p. 175 D7, pp. 146. 225. 381) 

l emploi de niurti pour designer un plan eleve de la divinile. la « forme », ici 
« ancienne », ctani le plan vYunmand. celui de la pure conscience, au-dela de toute 
forme. 

Le pinda (bloc phonique) mentionne esi I’elcment le plus subtil de la parole, son plan 
le plus eleve. ce qui « reste » quand toute enonciation s’achevc el se perd dans le silence 
supreme. On a vu plus haul que pinda peul designer un des trois hija ou kilta tie la 
srividyd. 
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expriment les guna de ces cinq elements, c'est-a-dire le son. etc. ? [Le 
YHj dit done : 

[La lettre ha] doit etre [comprise comme etant] le germe 

PHONIQUE DES [ELEMENTS] PORTEURS DES GUNA, MA1S AUSSI COMME 

CE QUI EXPRIME LES GUNA [EUX-MEMES]. //37// 

hhaved guna vat dm bijam gundndm api vacakam / / 3 7 / / 

« Porteurs des guna » : les guna , son. etc., que possedent les cinq 
elements, espacc, etc. [Les lettres HA] en sont les germes (bTja) [le 
mot] bTja etant ici au singulier, car il s'agit de choses de la meme 
espece ,4 C lei, dans la vidya, les phonemes des elements sont les lettres 
HA ; des consonnes 14y . De fait, on a dit ici-meme : « De la lettre HA 
nait I’espace » (YH, 2.29) : on peut done dire qne ces lettres sont des 
germes. Cette nature de germe des consonnes de KA a KSA a ete 
proclamee par la Cidgaganacandrika : 

« Si on met de cote les [phonemes] steriles, [on a] les voyelles de l’ardent 
soicil; visarga el bindu exelus, [restent] celles du feu; toiltes les [seize voyelles 
prises ensemble] sont les kala de la lune, 6 Siva! fCes] voyelles, contenant des 
germes, sont [anssi] des matrices » 1S0 . 

p. 154 Et dans la Parapancasika : « Cette deesse mdtrkd csl double, etant 
germe et malrice » 1M . Ainsi, ces lettres HA, etc, sont-elles ce qui serl a 
exprimer {vacakam) [ou plutot] a denoler ( laksakcmi ) les guna du son, 
etc. Elies sont conventionnellement considerees comme ce qui designe 
l’espace, etc., mais elles le font aussi des [elements subtils|, son, etc., 
qui en sont les guna. Comme le dit le Maitre expert 152 : « Ce qui 
designe directement le sens conventionnel, e'est ce qui exprime ». 
Qu'est-ce que cela veut dire? Que ces germes, les lettres HA, etc., qui 
sont ce qui exprime les elements espace, etc., possesseurs des guna , 
servent [en meme temps] a denoter les guna , son, etc., de ces elements. 

113711 

I r i j 

[Le YH] dit la raison pour laquelle cette [double] designation [est 
p. 155 poss 



148. I bus les HA de la vidya sont cn effet la meme lettre et oni la meme valour 
symbolique puisqu'ils renvoient au meme tanmatra. 

149. vyanjana, considerees normalement comme yoni, matrices, alors qu’elles ont ici 
un role de germe, bTja. D'oii le developpement qui suit. 

150. Le propre dc la matrice est cn effet de recevoir, gardcr cn ellc. 1c germe. 
I'embryon, qu'y depose le partenaire masculin de V union — qu'elle soit physique ou 
phoncmatique. 

151. Cette ligne forme les deux premiers pada du si. 40 dc rAnullaraprakasapan- 
casika, egalcmenl citee p. 344. Cf. DT, p, 82. Ci-dessus. p. 163. note 271. 

152. La form i lie : sdksat satpkelitatu vo ft ham abhidhatie sa vacakah est tircc du 

■ i 

verset 2, 7 du Kavyaprakasa, de Mammata. 
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LH FAIT gu'li s ONT [rESPECTIVEMENT] LA NATURE DO CAUSE ET 

o 'effet montre leur unite. 

karyakaranah havena (avor aikyam vivaksaya / 

« I Is » : le possesseur de guna et le guna « ont [respectivement] la 
nature de cause et d’effel ». Le possesseur de guna est cause, le guna 
est effet. Leur unite ne repose que sur cette situation de cause et 
d’elTel. File n'esl done que figurative, indirecte, non pas reelle, 
substantielle. C'est une unite surimposee due a ce rapport de cause a 
effet et c'est en consequence de ce seul lien que les sons caracterisant 
[les elements] peuvent etre egalement associes aux guna. C'est ce que 
dil le Mahasvacchandasamgraha 153 : 

« Le son peut prendre forme paisible ou violente. Le son [sous sa forme 
subtile] est felentent-sublil-son (sabdatanniatra). Ce qui est mouvant, doux, 
chaud, rude et correspond a la diversite dcs contacts est ce qu’on nomme 

156 elemenl-subtil-contact (sparsatanmdtra). La forme qui se distingue scion des 
couleurs — hleue, jaune, blanche est ce qu'on appelle elemenl-subtil-forme 
(rupatanmutra). Ce qui est associe au doux. etc., est l'element-subtil-saveur 
(ra.satannwtra), alors que ce qui distingue une odeur, bonne ou autre, est 
Lelement-subtil-odeur {gamlhatanmatra}. C ost ».le ces [elements subtils]. en 
veritc, que [proviennentl les cinq elements grossiers (bfmtapam akam) ». 

« L'espace. dont felement subtil est le son. a pour guna le son. Ce tattva est 
elernel. immense, omnipresent, pur. 11 donne lieu a Letendue. L air a pour 
element subtil le contact. Le vent a une forme mouvante; il est le souffle vital 
du monde (prana), l ineitalion au mouvement. 11 est leger. II a pour guna. dit¬ 
on. le son et le contact. C’ est lui qui fait alter el venir. Le tattva du feu, lui, a 
pour guna son, contact et forme. II est brulanl. produit par 1'element-subtil- 
forme, accomplissant faction de cuire, 6 Siva! L’element-subtil-saveur 
produit le tattva de l’eau, qui est ecoulement et a pour guna saveur, forme, 
contact et son. Son action est tie rassembler. On nomme tattva tie la tone celui 

157 qu’accompagnent les cinq guna : odeur, saveur. forme, contact et son, qui est 
solide ct porte tout. 

Les cinq tattva , de l’espace a la terre, en accomplissant leur oeuvre chacun a 
leur tour, demeurent en un groupe ordonne de cinq ». 

Apres avoir dit quels sonl les cinq [guna] du son presents dans les 
cinq elements grossiers que [denotent] les cinq HA de la vidycl, [le YU] 
indique maintenant que les quatre [guna] du contact presents l?4 dans 
les quatre elements grossiers fair, etc. sont denotes par les by a 
expressifs de fair : 


153. Sur cc lexte. cf. ci-dessus. p. 98, note 16. 

154. Selon le sysieme rappele dans la citation qui vient d'etre faite, qui est eon forme 
a celui du Samkhyu (cf. Samkhyakarika, 38). 
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It. TAUT MED ITER INTENSEMENT. 6 DeESSE! L’aPPARITION DE I A 
TETRADE DES [ELEMENTS] AIR, FEU, EAU ET TERRE, EN I.ES DISTIN- 
GUANT EN GROSSIERS IT SUBTII.S, ET CELLE [DES GUN A DU CONTACT 
[Ql 11 EES PENETRHNT], C'OMME PROVEN AN I DES IROIS MAHAMAYA I I 
DU BIN DU QUI EN 1ST LORIG1NE. //38-39// 



mat ion uiyafrayeiulpi karanena ca binduna 
vuyxagnijalabhunmam sparsdnam ca catustayam 
utpannani bhuvayed devi sthulasuksmavibbedatah , 39 

mahdmdyd est la lettre T. [Ces / sont Ics trois] T si lues au sommet dcs 
trois HTja [de la vulva] formes [chacun] de la triade des deux bindu ei de 
la derm-more de HA l! ". [II taut mediter les elements comnie 
provemmt de ces trois /] « et coniine provenant » du bindu qui en esl 
« I’origine », c’est-a-dire sous la forme du Hindu superieur nomine 
kdma que forme I'union totale des lettres A et HA et qui est I'origine 
de ces trois aksara ( = des trois / des HRlXf ). 11 taut mediter ce qui est 
denote, c'est-a-dire manifesto [par ces phonemes], par la tetrade [des 
giuia\ du contact ties [quatre elements] air. feu. eau et terre, « en les 
distinguant en grossiers et subtils », les suhtiis etant [en ce cas] la terre, 
I'eau et le feu, alors que fair est grossier par rapport [aux elements] 
qui le suivent 156 . Dans ces conditions, c'est ainsi que des Hindu au 
nombre de six peuvenl elre denotes par trois lettres T seulement. Le 
Hindu qui est I'origine forme a lui seal un cercle comp let. Le mandala 
de fair, en effet, est un cercle marque de six Hindu l5K . ("esl ce que dil 
un expert : « Le cercle qui s'etend de la gorge au palais est marque de 
six Hindu. II est gris sombre ». 

Le sens de lout eela est done que les quatre [guna du contact] 
presents dans les quatre elements, air, etc., repartis en grossiers et 
subtils. sont denotes par les trois lettres T et par le Hindu tout entier. 
qui expriment (on servent a former : vdcaka) le mandala de Pair. //28- 
39// 

Le quadruple [gunajhi] contact, qui esl celui de fair, etant ainsi 
denote par les [lettres /] express!ves de Lair, c'est maintenanl la triade 


155. ( e passage sur la hhuvand des / associes a deux bindu el a un bindu superieur, 
kiinuj. tail de hi lusion de A el HA. dune de Siva et Sakti. parait renvoyer au diagrtunmc 
decrii par Amp, pp. 131-132 (supra, p, 202, note 99). Sans doute tie s'agit-il pas ici de 
mediter la kdmukald . mats une meditation portant sur les / associes a des bindu ne pent 
t|u*y 1'aire penser, association qui n est certainement pas fortuitc. 

156. Les deux elements les plus hauls, air cl espace, quoique cousideres ici eomme 
gi ossiers. restem ceux qui « penelrent » les irois autres qui, quoique classes ici eomme 
suhiils. restem places plus has qu'eu.x dans la hierarchic des tattva. Ami t. revient plus 
Inin (DT. p. 1M) sur les raisons pour lesquelles terre et eau pourraient elre « suhiils ». 

157. I Is sont six puisque deux bindu soni associes a chacun des trois /. 

158. Sur ee mamhthi , ef. YH, 1.42, DT. p. 52. 
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de la forme, guna du feu, [qui doit elre meditee comme] representee 
par les phonemes expressifs de cet [element] : 

La TRIAD!-. [DES GLWa] DE LA EORME EST DE LA MEME FA£ON 


MEDITEE All MOYEN DES TROIS RA 


1 50 


rupanam intayam tadvat (rib/iT rephuir vihhdvitam j 

La triade des [guna de la] forme qu'on trouve dans le feu, Leau et la 
terre, « esl meditee au moyen des trois RA ». ou esl denolee [par eeux- 
ci], 

Mais comment [ce guna de] la forme, egalement present dans la 
terre. Leau et le feu, peut-il elre denote par RA, qui esl le bTja du feu? 
(L.e tantra Lexplique] en disant : 


La fart essenteei le [enI est i'aspect de feu. Il est en effei 


ENGENDRE PAR Cl BIJA- LA. 


i l 

j r 

I 


// 
/ / 


pnulhcmam tejuso ntpam tadbijena hi j any a tv / 40/ 

11 est vrai que [le gun a de] la forme esl present dans ces trois 
elements. Mais. comme il est absent [des elements] air et espace, e’est 
dans le feu d abord qu’il a la part prineipale. ■ 'est done seulement 
apres ces deux autres [elements que le guna de la forme] peut elre 
engendre, manifesto. par le bTja RA. L* « engendrer », e'est le rendre 
visible ( pradurbhdvah ). / 41)// 

La triade de la forme, guna du feu, ay ant etc |decrite comme] 
denolee par les phonemes expressifs du feu. ce qui est delini 
maintenanl, au moyen des phonemes expressifs de Leau, est le guna de 
cet [element] : 

La saveuk. G ROSSI ere fit subtile, est evoquee au moyen df.s 

bTja LUNAIRES PRESENTS DANS LA VIDYA. 

vidvasthais candrahijais tu sthufah suksmo rasali smrtah / 

[C es guna sent denotes] par les bTja lunaires, c'esl-a-dire les Icltres 
SA qui sont dans les [trois] bTja de la vidya [« bTja lunaire »| est en 
effet Lappellation [de la lettre — e'est ce que disenl les experts : 

« l.e premier est forme du del, de la lune, du feu, de Linferieur et du bindu. 
La u tie, du rouge, du pur, d'lndra et du feu, accompagnes du plaisant et de la 


159. Ce soni les trois lellres R lies trois hrHekha , c esl-dire des trois HRl.M 
terminant chacun des trois kuta constitutils de la srTvidya. 

160. Ccst-a-dire les irois parties de la irhidya qui. chacune, conlienncnl une syltabc 
SA. 
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in 
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demi-lune. Le suivant, du soldi, de la lune, de Manu et de ce qui suit AM. Par 
ccs trois hija est manifestee la viciyd dile de Tripura » 101 . 


« Grossiere et subtile » : le \guna\ de la saveur grossiere sc trouve 
dans le tattvu de leau, car celui-ci est ce qui penetre. Le subtil est celui 
qui est dans 1'element ter re, ear ce dernier est ce qui est penetre. II est 
« evoque » (smrta), e’est-a-dire produit par la meditation (hhdxitah). 
1'evocation (smrti) [etant en realilcj meditation intense (hhavand). 

Mais il y a dans la vulva trois SA alors qn’il n'y a qtte deux [guna de 
la] saveur : dans Leau et dans la lerre. Qu’en cst-il alors du troisieme 
SA ? La reponse est ; 


Bn Cl MONDE AUSSI ON CONN A IT L ASSOCIATION DU RASA 161 El 


I) I! I A MR 7 A . 


h 


sambtmilho viilito lake rasasvdpv amrtasva ca . 41 . 


On sail, dans le monde, qu'il y a une association entre rasa et amrta. 
le nectar (siulhd). Les Purana content en effel que Vamrta est ne de 
I’ocean barn tie par les dieux et les asura , dont il est 1'essence (rasa) : 
c'est la une chose celeb re, « qu'en ce monde aussi on connait ». Ici, 
puisqu'il est I essence de l eau, le rasa, qui en est le guna, est dcsigne 
par la troisieme lettre SA. Qu'est-ce a dire? Le tattvu de l eau est 
grossier. L 'amrta, en etant Lessence. est subtil. La terrc. penetree par 
celui-ci, est aussi subtile 163 . Ainsi. le rasa, triplement present dans la 
terrc, \ amrta et Leau, est denote par les trois lettres SA de la vidyd. 
Voila ee que eela signifie. //- 


161. C’ette stance sc trouve dans le Prupahcasaratanlra, 4.3 (vol. 1, pp. 12N-‘>c Elle 
esi aussi eilee (et egalement aliribuce abhiyuktaih) dans la KjuVi ad NS A. 1,109 (p, 106. 
ou V. D. en elucide le sens en note), Le \oici : lc eiel est //, la tune S. le feu R, l inferieur 
AL ce qui. avee le bimiu. donne HSRAIM. Le rouge est //. le pur S, KA K. Indra /... 
le feu R , le plaisant /. la demi-lune esl fun du. d’ou HSKLRJM. Enfin le soleil est II. la 
lune S. le feu R, Manu AL . ce qui suit I M, lc visurga, d'ou I/SR 41 If. t ette vidya faite 
de trois hija serv trail a I'in vocation (dvCdiana) de la Deesse. 

On remarquera cette citation d’un passage du PS I concernant le culte de 
Tripurabhairavi ct donnant Yuddhara de son mantra HSRAIM HSKLRlM HSRAL H. 
forme derivee de AIM KLIM SAL’H. le mulamantra de la Deesse Tripura. S It II. lui. 
est. dans le Erika, le mantra de Para. Cel usage d un meme mantra, ou de ses derives, 

jr 

montre (’existence dc liens entre le Trika et la Srividya : sur ce point, v. A. Sand! rson. 
« The visualization of the deities of the Erika », in A. I’Annex, dir., I image divine, 
culte et meditation dans I'liindouisme (Paris. CNRS. 1990). 

162. Comrae le lexte joue ici sur le"- deux sens de rasa : saveur (ici, guna de Eelement 
eau) el essence, ce qui le rapproche de Yamrta, it vaui done mieux pcul-etre, dans ee 
passage, ne pas traduire ce mot, 

163. Ici comme precedentment, c’est Eelement grossier, l eau. qui est penetrant 
( vydpaka) et Yamrta, subtil, qui est penetre (nd/m/). 
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On vient do voir que le guna do I'eau : les (.rois [guna] du rasa . est 
denote par los phonemes expressifs de I'eau. Main tenant, e'est I'odeur, 
guna do la terre, que denolent les phonemes expressifs de la terre : 

Lh GUNA DE LA TERRE EST I'ODEUR. Sa LETT RE EST CE QUI EXPRIME 

l’qdeuk. 

vasundhardguno gamihas tallipir gandhavaeikd / 

De la ter re. la porteuse de richesses, le guna est I'odeur. Sa let ire, le 
phoneme expressif de la terre, est LA. |Cette let tie est aussij eelle qui 
exprime ( vaeika) [le guna de] I’odeur : el le le represente. 

Mais il y a trois LA dans la vidya. Or le guna de I'odeur present 
dans |(‘element] terre n'est denote que par une seule lettre LA : 
qu’advient-il des deux autres? C'est ce qui est dit : 

La TR1PL1C1TE [DE CETTE LETTRE] EST DUE A CE QU'lL V A UN 

LIEN IN 1 RE LES TROIS MON DES, 6 MaHESVART! //42// 

hhuvanatravasamhandhdt trulhdtvam tu nnihesvari 42 


Les trois mondes, e'est-a-dire les trois portions de l'univers (loka- 
iraya). II y a un lien [entre elles] : parce que les trois mondes sont le 
support [de l'univers]. il y a [entre eux] un lien de support a supporte 
et a cause de ee lien la terre elle-meme est [consideree com me] triple. 
C'est ainsi que ies trois LA denolent le triple [guna de l']odeur present 
dans ees trois portions de la terre 164 . //42 

On a dit iei {si. 2 C )) « De la lettre HA nait I’espace, de A A. le vent », 
[done] que la lettre AM exprimait fair. Mais on peut dire aussi [de 
celle-ci] qu elle exprime le sujet conscient, le quadruple [guna du] 
contact se trouvant alors denote par d'aulres phonemes[Ainsi. 
c'est] maintenant les trois [sortes de] sujets conscients u ’° qu’on fail 
denoter par les lettres AM [de la vidy< 



164. Le raison nemcni d Amrt scmhle etre que la triplicate de la lotalite cosmique, 
formee des trois mondes (lokotruya) dont la terre est Fun. se rcfletc en eelle-ci, 
consideree des lors eoninve egalemcnt triple en tant que meinbre d une triade. D’ou la 
presence justifiee des trois lettres LA pour un seul guna. 

165. C’e que Eon voit au si. 38-39 (DT, p. 15S>. 

166. Lc YH el Amrt. lout en se servant du urine pramatr , com me le fait, par 
e.xemple, Vbhinavagupta, ne retiennent iei que les trois sortes d'etres qu'on trouve dans 
le sivaisme dualiste : cl. SP. vol. 1 et 3. introduction. Sur le point de vue d'Abhinava- 
gupta, voir le I S. ehap. 9, ou le PT\, pp. 117-119. Utpaladeva et Abhinavagupta 
disiinguenl aussi quatre sortes tie pramatr’. delta', etc. (cf. ll’K. 1.9.4. 3.1.8. 3.2,]]). 
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L'AIJTRE CORPS ibl DES FROIS [SQR ITS DE] SUJETS C’ONS( IENTS 1 

PUR, IMPUR ET Ml'IT, HST MAN1FESTE PAR I F TRIP! I KRODHISA PRE¬ 
SENT DANS LA VIDYA. //43// 

as i ulclh as uddli ai n is ran dm pramalrndm para in vapuh / 
krodhTsatritayendtha vidydsthena prakdsyate 43. 

Les sujets conscients impurs sent les etres enchaines ( pasu ), les 
sakai a 10 * qui, par essence, n'onl conscience que dc la differencial ion 
el soni prives de la realisation mystique dc la nature du «je » absolu 
de Siva (sivd/wmhhdvabhdvanavihinah). Cela est dit dans Ic SvS : 

« Les etres enchaines sont de irois series. Certains d'entre eux sont nommes 
sakala. D'aulres ont nom pralaydkafa l< ’ , \ 6 Mahesvari! D'aulres enfin sont les 
vijndndkevala 17(J . Ecoutc, successivement, quelle est leur nature. Soumis au 
mala sans commencement, depourvue domnipresence 1 circonscrit par 
mdyd et karman. corporel. ignorant de la realile de Siva, n'ayant de gout que 
pour la differe notation. sans duree, ereant sans cesse du karman et jouissant 
du fruit de ses acles, perpeluel lenient attache a la diversite, cet liomme reste a 
purifier, a eveiller ». 

Les sujets conscients purs que sont les etres enchaines [nommes] 
vijnanakevala , doni l'esprit est soumis a l impurcle deja murie 
{pakvamala ), sont en essence ids que Siva. ("est ce que dit 1e S\S : 

« L’etre enchaine [nomine] vijnanakevala est lie seulement par I’impurete 
[premiere] 172 . Son mala etant tout a fait tnur {supakva), il est de lui-mcme 
isole |de la mdyd et du karman\, du fail de la connaissance discriminatrice, 6 


167. param vapuh : la meditation des phonemes dc la vulva associc aux lettres K t 

cl par la-mcme sc represeme com me presente dans la vulva une autre forme, plus 
essentiellc peut-ctrc ( = svarupa : DT, p. 165. ligne 5l. dcs sujets conscients, une I’ois 
qu ils out etc purities par la dlksd. celte-ci etant revue en principe par tout adepte avani 
de pouvoir mediter la srividyd. 

168. sakala sentend gcncralement com me « associe au raitva kala », Icq uel est lc plus 
has lies kanenka limitant lc sujet conscient. I.c sakala est done un ctre soumis a tonics 
les limitations. 

164. « prives dc kala [etc ] a cause du pralaya » : ce sont les sujets conscients qui 
survivent au pralaya parce qu'ils n'onl pas encore epuisc leur karman. sans ctre 
cependant soumis a kala. etc. 

170. « isolc (= separe des facteurs limitatils du soi) par la connaissance discrimina- 
trice ». On dit aussi vijnamikala : « sans kala (et autres kanenka) du fail de la 
connaissance discriminatrice ». 

171. Lame esi gcncralement tenue pour lihre de touie limitation spa hale; si toutdois 
cite est lice au corps, soumisc a la mdyd et detenninee par la Ini du karman . die pen! 
cette qualitc ct devient non omnipresente : avihhuh. 

172. \ 'dnavama/a. « la tache dcs ami » (11. Itrunner) ; Ic mala esi attache depuis 
toujours aux antes Iimitecs, d ou son caracterc qu’on pout appeler premier, prealable 
aux autres mala. 
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Chere! C' est la grace la plus intense ( suitvrasaktipata) qui cree ces etres 
posscdant l'isolation (sakevahi) ». 

Les sujets conscients mixtes ne sent lies qu'au corps sublil : « la 
forteresse des huiL » 1 Ces etres enchaines sont les pralayakala. I Is se 
reproduisent dans de multiples matrices afin d'experimenter leur 
prurabdhakurman, leurs deux sortes de karman 174 s'egalisant dans 
Lexperience du fruit de la diversite de leurs actions. Karman et mala 
une fois tout a fait murs ( supakva ), ils peuvenl, ineme sans maitre 
spirituel, jouir dc la grace de Siva. Ces etres enchaines, chez qui se 
trouvent egalement la connaissance et faction 175 . sont les pralayakala. 
Voici ce qu’en dit !e SvS : 

« Les sujets conscients de nature mixte sont nommes pralayakala. 11s ont 
pour corps la « forteresse des huit », 6 Chere! en raison de leur karman , ils se 
65 reproduisent, pour jouir [du monde], dans toutes les matrices. Apres qu'ils ont 
joui du karman qui leur revient et que cctte jouissunce egalise, Siva, de lui- 
meme, leur karman etanl tout a fait nvur. leur accorde quelque grace en 
[faisant d'jcux les trois lakes vara [places a la tete] des tattva de I’eau, etc. » 176 . 

« L’autre corps »>, e’est-a-dire 1'autre forme essentielle [que peuvent 
prendre] ces trois sortes de sujets conscients. |It est manifestoj « par le 
triple krodhisa ». Les krodhisa sont les lettres KA 177 [ lei les qu’elles 
apparaissent] dans le nydsa de Srlkantha ,78 . II est manifests, rendu 


173. Les Imit lacteurs constitutifs du puryastaka sont les cinq elements subtils 
(tanmdtra), hudilhi , maims el ahamkara. Le corps subtil survit d’un cycle cosmique a 
1‘autre, au-dela done d un pralaya. Sur Ic corps subtil el le puryastaka, el'. 1>T, p. 71 
(supra, p. 151, note 228). 

I 74. Le bon el le mauvais karman s'equilibrant. 

175. L’action, le karman. compcnsant la connaissance. ecs etres ont done une 
certaine impurete. 

176, Les mondes (loka) tic la cosmogonic sivaite sont parfois decrits comme penetres 
( vyapta) par les elements grossiers ou subtils. Ainsi dans le I'A, 8.162 qui renvoie a cc 
propos au Rauravagama qui (I. si. 162 sq.) en deeril les diverses caracteristiques en 
mentionnant nolamment les dieux qui v regneut. Ce sont ces fonctions de dieux que la 
grace de Siva peut faire obtenir. A la difference d'Amrt, .1.. ad TA, 8.162 (vol. 5, p. 110) 
renvoie explicitement aux Samkhyakarika. 38. 

177, Cf. Sctu (p. 142) : « ka krodhTsah mahakdlf kdmadevah prakdsakah » iti kosat. 
Voir IDT. p. 27. supra, p. 117. note 103). 

178. Le nvdsa de Srlkantha (ou « de Srlkantha, etc. ») est Limposition sur le corps 
des cinquante Rudra : Srlkantha. etc., ct des cinquante energies qui leur sont associccs : 
PurnodarT, etc., avec les cinquante phonemes de la mdtrkd. de A a KSA . ou KA est 
impose avec le Rudra Krodhisa. La lormule utilisee est du type: AM Srikanihdya 
Purnodaryai mitnah , etc. Pour KA. c'csl : KAM KrodhJsdya Mahdkdlyai namah. Ce 
nvdsa est deeril dans divers textes. ainsi le PST, 3.39 sq. (et id., introd., pp. 22-23). On le 
trouve aussi deeril. avec celui de la malim, au chap. 45 de I’Agni-Purana. Cf. DT. p. 351. 
Voir aussi ST. 2.29 sq. (vol. I, pp. 76-77). 
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apparent, par la triade de ces [phonemes, c’est-a-dire] par les irois blja 
presents dans la v idyd. Qu'est-ce a dire? Que la triple nature 
propre, pure, impure et mixte. des trois sortes d’etres enchaines, 
nommes sakala, vijndnakevala et pralaydkala , esl manifestee par les 
trois letlres KA presentes dans les trois hija |de la srTvidyd]. //43// 

[On vient de voir que] les trois krodhlsa presents dans la vidya 
denotent les trois series de sujets conscients. Maintenant, c'esl le non- 
manifeste {avyakta) qui est designe par Ses dix premiers des douze 
srikantha de la vidya, puis le souffle animateur (prana) et enfin, par le 
dernier [srikantha] I79 , le Seigneur (Isa) : 

Tour comme les dix srikantha sont ce qiji exprime le non- 

9 9 

MAN ILLS I'L, A1NSL 6 DEESSE! LE ONZIEME SE TILNT SOUS LA FORME 

DE SOUFFLE, 1.'AUTRE 180 [ETANT LE DOUZIEME], //44// 

srTkanthadasakam tadvad awaktasva hi vacakam i 

■ A * • fe‘ • 

pranarupah slid to devi tadvad ekddasah par ah / / 44 

« Les dix srikantha » sont celles des dix lettres A surmontant ,sl 

■ + 

chacune des douze syllabes IIA, etc., de la vidya si on en exclut les 
trois hrllekhd l8 -. Les srikantha sont les lettres A. De celles-ei [on 
envisage d'abord] dix. Le non-manifeste, e'est le principe vital 
(jiva) l83 . On designe [en effet iei par non-manifeste] Let re tout 
enveloppe par ie mala sans commencement et qui releve de la voie de 
Linerte (jadagata) en tant qu il est lie aux sens, etant dans fignorance 
de sa [veritable] nature de Siva. C'est ce que dil le SvS : 

« Enveloppe par le mala sans commencement, circonscrit par may a et 
karman , depourvu d’omnipresenee. l'etrc incame dans un corps, ignorant de 
la realite de Siva, n'a de gout que pour la differentiation. est sans duree ». 


Le inkanthudiitydsa existe auxsi dans la tradition de Kubjika : voir le Kubjikamata. 
24.4-25 et le tableau donne par t. Goudriaan & .1 A. Schoterman dans lintroduction 
(pp, 128-9) de leur edition de ce lexte (Leyde : Brill. 1988). 

179. Les dix 1 de la vidya corrcspondant au nydsa tie Srikantha : ef. note precedente. 

18(1. bn se pa rant le si. 44 de la ligne suivante, je suis la DT el son interpretation du 
Yli. On peut penser toutefois que I auteur du YH devait entendre son texte comme : 
parahjekah sew. etc. : « 1'autre est le purusa, qui etant unique, etc. ». 

LSI. uparigutti : ces 4 sont eonsidcrcs comme surajoutes aux dou/e consonnes h, x. k. 
etc., pour les rendre prononcables : HA, SA. KA. etc. Sur la presence de A dans to us les 
phonemes, cf. Vac, chap. v. 

182. Les trois HRlM terminaux ties trois kina de la vulva. 

18.1. Comme l’explique Ainrt, jiva est Lame individuellc. Yianum. en tant que lie an 
corps. I! est pen courant d'user a son propos du mot avyakta. On ne peut gucre le 
nonimer ainsi, au sens que avyakta peul avoir dans ce $\Sterne ttjui n'est pas celui de 
prakrti « non evoluee ». comme dans le Samkhya). que dans la mesure ou. comme le 
note Amu. le Jiva est Yatmun et. a ce litre, un « I ragmenl du supreme Siva » : 
parumn.ii vaip.su. 
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Quant a ce qui L exprime, ce qu'exprime la let ire A , c’est le supreme 
Siva, selon la formule de la Samkeiapaddhati : « La lei Ire A, premier 
de tons les phonemes, lumiere. est le supreme Siva ». C'est en effel un 
fragment du supreme Siva. « Ainsi ». c'est-a-dire tout comme le 

_ _r~L n ^ 

supreme Siva. [Done] tout comme le supreme Siva est ce qu'exprime la 
lettre .4. ainsi le prineipe vital, fragment de ce [Siva], est, lui aussi. 
exprime par les dix lettres A [de la vidya\. Tel est le sens de ce passage. 
« Tout comme » : de meme que le prineipe vital ce prineipe qui est 
un fragment de Siva est denote par les [dix premiers] srTkantha, 
vacuka du supreme Siva, de la meme fa^on, comme le prineipe vital, le 
onzieme srTkantha demeure le souffle animaieur de ce prineipe dont il 
est le soutien ( pvadhdrahhutah ). Le souffle est en eifet le soutien du 
prineipe vital qui sans lui ne pourrait pas subsister. « 1 /alitre ». 
supreme 1S4 . le douzieme srTkantha , est ce qui exprime le purusa. Le 


■» l n an 


purusa est le supreme Siva car il remplit, acheve. V uni vers 1H5 . 
dit dans la Cidgaganacandrika : 

« Puissions-nous servir ces grands rsi. en tele desquels est Patanjali, dont 
('esprit est fixe sur le Seigneur, Soi de la conscience, dont la demeure est 
I'univers et qui, atteignant a la plenitude, deviennent le purusa] » 186 


Bt dans la Revelation : « Le purusa sen I est ce monde entier » 1S ~. 

1/4411 

Mais n'y a-l-il pas douze snkaniha dans la vidya ‘ } Siva est dit par 
Bun; le prineipe vital par Lautre; le souffle par un autre. Ces trois 
suflisent done. Pourquoi alors [en invoquer] encore d’autresA cela il 
r 



CTsr LE PURUSA qui, eTANT UNIQUE, DEVIENT EN FAI1 MULTI 
PLE. 

ekah sunn era purusa hahudha jayate hi sah j 


est vr 


ai que Siva est exprime par Pun, le prineipe vital el le souffle 
ir les deux autres. Cependant, le purusa , lui qui, comme dit 
Jpanisad : « brahman . unique et sans second » IKH . « devint ce qui 


184. pat ah para dradasah : il y a id sans Joule une ambigui'tc vouluc : para signifie en 

effet aussi bien « l‘alitre » que « le supreme ». 

I8.s. Jen sur le terme purusa : visvasya puratidt paramasivah purusah. 

186. Celle stance 9 de la CGC (p. 6) fait sans doute allusion au VS, 1.23 et 24 

prescrivant la fixation <Je l espril sur le Seigneur isvaruprankihdna puis decrivant 
celui-ci comme une forme particuliere du purusa : purusarisesa Tsvarah. 

187. Svel. Up. 3.15. 

188. Tripadvibhutimahanarayanopani^ad, 3.3. Notons qu'il s'agit la J une upanisad 
du Pancaratra. 
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est ct ce qui n’est plus » lv ‘. lui qui esl la Realite, qui est unique, 
devient multiple. Le mot « en fail » (hi) [est employe] pour marquer 
que cela esl bien connu. C 'esl pour affirmer la meme chose qu i! est dit 
aussi : « grace a ses puissances magiques, India prend diverses 
formes » |tMt . Selon qu'il a ete dit : 

« Le soi des creatures ,1>I sc tienl, soul, dans tons les etres, a la fois unique et 
multiple, telle la lune refletee dans feau », 

JF 

il n'y a en verite qu'un setil Siva, mais, sous la forme du souffle vital 
de toils les etres vivants, il se divise et devient multiple, ("est a 
montrer cela que sert la pluralite des snkantha presents dans la vidya. 

!/451 / 

Apres avoir dit comment concevoir et mediter les phonemes [de la 
vidya. le YHj explique ensuite comment le faire pour les bindu et les 


Les defies nommees Rudra, Tsvara et Sadesa x%k \ formes [divi¬ 
nes] LIMITEES, ,45 SONT INVOQUEES PAR LES TROIS HINDU. LES 
FORMES TOUT A FAIT ILL!MULES. CELL.ES DE SANTI, SaKTI ET SAM- 
BIIU, SONT DENOTE!:S PAR LES TROIS NADA. ij46jj 

rudresvarasadesakhya devata mitav'igrahdh //45// 

bindutrayena kathita amitdmitavigrahdh i 

sanlih suklis ca sumhhus ca nddatritavabodheindh 46 


Rudra preside au faitva du leu (tejas). Dans ce tattva du feu se 
trouvent les [tattva] purusa, rtiga, vidya, kala. niyati, kdla et may a. 
C'est ce que dit le SvS : « Le tattva du feu va de purusa a may a, 6 
MahesvarT! ». suddhavidyd, Tsvara et sadasiva relevent par centre du 
tattva de Lair. Ainsi, le SvS : « Ce qu'on nomine vidvd, Tsvara et 
sadd[siva\ est produil par le tattva de Fair ». Cela etant, les dieux 
nomities Rudra. Tsvara et Sadasiva sont des formes [divines] limitees, 
circon sc rites. Le SvS le dit : « Tout ce qui s'etend jusqu’a Sadasiva esl 
lie a la naissance et a la destruction ». [Ces deites] « sont invoquees 
par les trois bindu » : ces trois bindu , c’est la triade des bindu places 
au-dessus de la kdmakaid qui se trouve a la pointe des trois btja [de la 
vidya]. 

jF 

Les formes tout a fait illimilees (amitdmitavigrahdh) sont Santi, 

y ■iF’ F 

Sakti et Sambhu ( = Siva). Elies sont denotees par les trois nada. Santi 


IS9. 

1*11L. 

Up.. : 

1.6. 


! 90. 

RV, 

VI.47, 

2S ei 

BAl 

191. 

bit tit at man : 

Fame 

de 

192. 

( est 

-a-dire 

Sadasiva. 
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est le ndda caracterise par un son non-manifeste ( avvaktadhvani ). C’est 
a son niveau que Punivers enlier, qui emit soutenu par lui. est dissout. 
Le point limite ou cela se produit est le brahmantndhra, car c'est 
Lendroit ou se produit I’apaisement des energies superieures. Cela est 
dit dans le SvS ; 


« Le nada , soutien des nddJ ] "\ ayant transperce tout cet univers, se 
mouvant a partir tie Penergie inferieure et allant jusqu’a celle d’en haul, se 

170 rcsorbe dans la nddi [supreme] au niveau de la fente de Brahma et a alors pour 
caracteristique un son non manifeste ». 

Sakti fici] est Penergie superieure {urdhvasakti). II s'agit du tattva de 
sakti a son plan superieur (uparigatam saktitattvam). C’est ce qui est 
dit dans ce meme [texte] : 

« BrahmanI, energie non supreme, portee sur la hanche de Brahma, obstrue 
par sa presence la porte de la voie de la liberation. Celle-ci une fois franehie, 
() Belle! [on trouve alors] Penergie superieure, supreme, Siva, deesse dont la 
nature est celle de la realitc meme de Penergie (saktita/tvdtmiki 7), pareille a un 
serpent endormi : ce prineipe spirituel {mahat) ou les mondes trouvenl asile, 
on le nomine sakti(attva ». 

Sambhu est le sivatattva situe au-dessus du saktitcittva. Cela est 
aussi dit au meme endroit : « Ce qu'on nomme sivatattva est situe 
au-dessus du sakti tat tva ». Ces formes [divines] sont tout a fail illi- 
mitees : elles sont infinies. sans aueune limitation, car dies se trou- 
vent au niveau du del de la Conscience {vyomaiattvantargatatvat). 
( est egalenient dit la : « Les tattva de sakti et i/V£ 7 , sont 1c del de 
la Conscience » ltM . [Ces formes sont] denotees par les trois ndda 
surmontant les trois rodhinJ placees sur les trois bindu , situes eux- 
m ernes sur les [trois kilt a :] vdgbhava, kdmardja et saktibija |t,s . C'est 
dans cet ordre-la que les trois Jidda , dans leur role de denotation, 
designent, denotent [Santi, etc.,| Santi Petanl par le ndda surmontant 
le bindu courqnnant le vdgbhava , Sakti par celui place sur la pointe du 

171 kdmardja et Siva par celui situe sur le sommel du troisieme bija. 4^- 
46// 


I9L Jiddyadhiira : si on se reporte au comm, de J. ad TA, 5.55 el 143-4 (vol. 3. 
pp. 359 el 45S). il semble que ce terme designe un plan, silue au niveau du 
hrahmannuihra, ou du dvadasmta. que la montec du Jidda atteint apres avoir depasse la 
« feme de Brahma » ; brahmarandhrordhvavarli/uin nddydithurdhhidaiii hhummi dkra- 
mya... (id., p. 359). 

194. vyonum : le ciel ou firmament de la Conscience, done le plan supreme. Dans le 
Rgveda (I 164. 34). panimavvoman scrait le lieu de la Parole. Vac y nail. II est identique 
au brahman : brahmdyam vacah paramant ryomah. 

195, RodhiJU est une des kidd. formes de Penergie phonique, de Penonce du bija 
UR!M « surmontant » ehaeun des trois kb la de la diridra. 
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Ay ant dit comment concevoir la vidyd dans la mesure ou elle cst 
constitute de himiu et muia , [le YH] expose maintenant, avec l'aide 
d un exemple, la fagon de la concevoir en tant que laite de tons les 
mantras : 

[Comme] lhs fils, etc., d'un filet sont pris dans son anneau 

INITIAL. AINSI LOS MAN IRAS, REUNIS, SI TROUVENT LA, DANS LA 

VIDYA. I/ 47 // 

vdguramuhtvalaye sutradyah kavalikrtdh / 

latha mantruh samastiis ca vidyayam utra satnsthitah 47 

« Un filet, ce qui sert a attraper les animaux sauvages » iyo [: voila 
ce que dit Arnara.] lei toutefois ce mot designe un filet pour capturer 
les poissons, toute capture d'etres vivants etant de la meme sorte. Sdl 
n’y avail pas d'anneau initial ou sont prises les mailles du filet 
coni me c'esl le eas quand il s'agil d attraper une hete sau vage, ou les 
rets fails de cordes ne component pas de Ills. etc. [il n'y aurail pas 
de filet.] « Les fils, etc. » : les fils, ce sont les mailles du filet. « Etc. » 
designe les bottles metalliques fixees aux bords du filet [pour le lesler], 
De meme done que, dans un filet [a poissons]. la racine des fils qui le 
ferment esl prise dans un anneau metallique, ainsi, meme au plan de 
la Parole « etalee », ce qui est la racine de Lous les mantras repose 
dans cette vidyd : voila ce que cela signifie. / /47 // 


[Le YH 1 explique ensuile le sens qui s'atteint par la transmission de 
enseignement des maitres (gur 



[Le sens] qu'on peut ATTEINDRE GRACE A LA SUCCESSION DIS 

MAITRES SPIRITUELS EST APPELE SI NS ORAL TRADITIONNEL. 

gurukrumenu sampraplah sanipradayartha frit ah 

« La succession des maitres spirituels » est celle de la tradition 
{pdramparyakrumah). [Ce sens ne s’atteint] t|ue par eette transmission 
de Lenseignement. 

« A partir de la forme originelle de Siva, plenitude, cause de toutes les 
causes, se repand la Parole, luminosite totale, son supreme, subtil, pur. qui 
n'est rien d’autre que l'energie unmanfi. Non mamleste. en devenant 
manifeste. elle cause, tout en restant indivise, revolution |de toute 1'energic- 
parole]. C'est elle, dont la nature essenlielle est supreme felicite qui, en sc 
divisant en [textes tels que le] Svacchanda, etc., composee en vers imustubh. est 


1%. vagura mrgiihandlumi : citation de I'Amarakosa, 2.10, 26 (ou 27. scion les 
editions). 
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nominee Svacchandabhairava[ta»tra], Plenant conscience (vimrsya) de cette 
[Realite], Anasritesvara l9 ' Penseigne en detail en la disant tout entiere, dans 
toute son etendue. au niveau de la division cosmique 198 de sauna tit a. C’est 
173 eela encore que dit Siva appele Eternel ( - Sadasiva), de nature supreme, au 
corps fait de cinq mantras l *\ sc tenant sur un trone de mantras 200 , avec tous 
les agama : siddhdnta , purva 2 '", etc., scion les [traditions] kaula, etc. Moyen 
pour atteindre [tous] les huts de 1 homme kaula ou au-dela du kaula — [cet 
enseignement] avec ses divisions innombrables fut d’abord enonce par Siva. 
[Puis,] cetle connaissance fut donnee a Tsvara. Par Tsvara cette vidyd fut 
ensuite donnee, selon la volonte dc Siva, a Vidyesa. Ensuite cette science 
[desormais] delimitee fut donnee, dans 1‘ordre, par les Vidycsvara aux Rudra. 
puis aux Seigneurs des guna et tattva et. par Tsvara, a Srikantha et. par ce 
dernier, ensuite, successivement a Pradhana 202 , puis [enfin] aux dix Rudra. 
L initiation tine lois donnee selon la regie, la connaissance est ainsi transmise, 
o Ambika! Apres que Srikantha et moi ayons donne Pinitiation et la 
consecration, la daksind ctant remise, [Ic disciple] peut obtenir tout ce qu'il 
re ». 


74 


Voila comment, selon le Svacchandabhairava 203 que je viens de 
citer, est enoncee [la doctrine] transmise suivant la succession tradi- 


■07. anasritasiva est Siva lui-meme mais. quand, avanyant vers la manifestation (ou, 
ce qui revient au meme, se preparant a reveler I agama), il « ignore >>. ne prend pas en 
consideration, sa propre plenitude dans l'unitc dc la Conscience. Le texlc ici cite suit le 
mouvernem de la manifestation de ta Parole du plan supreme au niveau des homines. 

PJN. amsa esi a prendre au sens de kalii. santyatita etant !a plus haute des cinq 
divisions cosmiques nominees kalii. Les agama font dc Sadasiva. en tarn que 
Karanesvara. le regent, ou cause, de la kalii Santyatita, cl'. SP3. pp. 434-7, notes el p!. V. 

W'). Les cinq brahmamantra, sadyojata , etc., correspondant aux cinq faces dc 
Sadasiva, qui expriment cinq aspects de sa nature lies a la quintuple activile (srsfi, etc.) 
tie Siva. 

700. mantrmimhdsana : le trone de Siva est parfois appele sinihasana par analogic 
axes un trone royal, mais aussi parce qu unc partie en est en effet un simhasanu, avec 
qua(re pieds qui sont des lions. Ce trone est constitue rituellemcnt avec des mantras, 
evoquant ses diverses parties, d’oii 1‘exprcssion mailtrasinihasana. 

701. Les sitldhdntdgama sont les 28 agamas sivaites du Saivasiddhanta sanskrii. base 
de I’enseignement siva'ite ulterieur, mais qui se distinguenl des bhairavagama, dont la 
Srividya esi voisine. Purva s’applique normalement a la tradition « orient ale » ou 
premiere du Kula, qui est eelle du Trika. Cf. Introduction, p. 37. 

702. Pradhana (qui est un nom de prakrji) n'esi pas le nom d’un agama, ni. a 
ma connaissance, celui d’une hypostasc de Siva; et le premier des dix Rudra a qui 
sont reveles les agamas est. selon le Kiranagama, 10. 13, Ananta. V. D. suggere que 
Pradhana serail une (ante de transcription pour Pranava. pranam, en elTet, esi OM, et 
Omkara est une forme de Siva. cf. SvT. 10.1195 (vol. 5b. p. 511). Certains mss. de ia DT 
ont la variante pradamidi. 

203. Co in me nous Pavons vu (ci-dessus, p. 98, note 16). la question se pose du 
rapport entre le SvBhairava (ou MahaSv-Bh) el le Sv I tel que nous le connaissons. Le 
passage ci-dessus se retrouve. dc fait, en fragments, dans Ic SvT. 8. On peut noter, quant 
a 1 identification du SvBh avec le SvT, que le Rajasthan Oriental Research Institute, de 
Jodhpur, possede un manuscrit (n° 5541) intitule Svacchandabhairavatamra, avec la 
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tionnelle des maitres. Ce sens oral traditionnel tie pent se transmet- 
tre que scion les regies posees ei-dessus : celui qui, sans con nail re le 
sens exact des mots ni la tradition [voudrait y acceder] sans recourir 
a 1'enseignement d un maitre, en recherchant |seul| ee que signifient 
les mots, comme on le fait pour les versets des Parana, etc., ne par- 
viendra jamais a le saisir. 


Poursuivant dans l'ordre, [le YH] aborde maintenant le sens 


l h: 


mteneur : 

Quant au [shns] interieur 2m , 6 Grande Deesse! c' 

RIENCE DU SOI, DU MAITRE SPIRITUEL IT l)F. f 
nigarbho’pi mahddevi sivagur vatmagocarah 48 


Ce sens est interieur. Siva [ici, est envisage comme] inaccessible a la 
parole el a la pensee en tant que distinct de [ses trois aspects] : avec 
divisions, sans divisions, avec et sans divisions (sakalaniskala). Le soi, 
etc., louies les categories ou traits secondaires, cela, le maitre, le 
eonsidere comme son propre soi et comprend le sens de tons les 
agama. Le soi. c'est [aussi] le disciple qui a l'experience personnels 
{anubhava) de la Conscience pure, tons ses liens ayant etc dctruils par 
le regard plein de compassion jete sur lui 20 - s par un tel maitre. C’est ce 
qu’a dit !e SvS : 

« O Femme aux belles hunches! la Realite supreme nominee Siva 
transcende les tattva , etant inaccessible a la parole et a la pensee. File n'est ni 
avec ni sans divisions. El le est sans forme, depourvue de polarisations 
conceptuelles, sans dualite. ( "est le plan supreme ». 

« Le maitre possede toute la conn aissa nee. II a la liberation pour but final. 
Grace aux [paroles venant] de la bouehe d un ltd] maitre, letre enehaine 
pourra etre uni a la [Realite supreme] ellc-mcme. 


SvaechandodyotatTka de ksemaraju. « tils d’Abhinavugupla » (Cat. I1I.B, t%8. 
p. 200): it s'agirait bien, dans ce cas, du SvT. 

1 a solution au probleme du mini el du texte exact du Sv I (on SvHh) serait sans dome 
que sous une appellation variable (SvT, SvBli. MahaSvBh) on aurait affaire a un texte 
dont il existerait au moms deux recensions differentes. l ime du nord. l'autre du sud 
que nous n'avons plus mais qui serait celle a laquelle Amrt « meridional » se 
refcrait. 

204. nigarbhartha : Bhaskara (Se. p. 155) explique qu est nigarbha ce qui se trome 
comme sTl etait entieremenl dans une mat rice (nitarani gurbhe). done lout a fail secret 
(rahasyutama). .)., dans son comm, du VT, 5.23-4 (p. 137) justitie cette appellation on 
disant qu i I s'agit ici d'line experience du Soi pur (meme s'il se dilTerencic en maitre. 
disciple, etc.) ct qui se produit inlerieuremcnt (anturantaya). 

205. gurukarunakafaksapata : cf. Di, p. 90, supra p. 169. note 291. Voir aussi les/. 50 
et 1)7. p. 177. 
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On a aussi delini le maitre spirituel en disant : 

« Louange soil a oelui qui detient en ini les trois mondes, a cette Realite qui 
esl la sienne propre! Hommage au Maitre spirituel. a Siva, qui est a la fois la 
voie et le but! » 

Ainsi, le sens interieur consiste en la fixation de la pensee sur 
fexperience de 1'unite de Siva, dll maitre et du soi tels qu’on vient de 
les definir. Tel esl !e sens. 48 / 

Mais de quelle (agon faut-il fixer son attention sur funite de Siva, 
du maitre et du soi? [Le YH repond] en disant : 


E NE FA IS QUI T INDIQUER DE LA FA(,’ON QUE VOICI [EN QUOl 
IL CONSISTE]. 6 MaITRESSE I >1 S DIHUX! ON I.*ATTEIN I IN EIXANT 
SON ATTENTION 207 SLJR L I NITE 1)1: SlVA. Dll MAITRE SIMRITUEI ET 

DU SOI. 114911 




nuprakaram ca devest dinmdncna vadami tc 
v ivagurvaummdni uik vdnusanuihdnat tadaimakam 


[Le tantra expose ce sens] « de cette fagon » : il consiste a 
experimenter funite de Siva, du maitre spirituel et du soi. « Je ne fais 
que te findiquer » : sans donner d‘explication longue et detail lee 

//49// 

[Le YH] le dit done de cette fagon : 

AvaM COMPR1S Qu it, N Y A PAS DE DIVISION EN SlVA ET QUE 
LE MAITRE SPIRITUEL A AUSSI C h i t 1 MEME NATURE, I.E DEVOT, P1EU- 
SEMENT INCLINE, QUI NI SOUILLE PAS L APPARITION DU DOUTE, DOIT 
REAL [SLR GRACE A LA PUISSANCE DU REGARD DE CE [MAITRE] QLIL 
A LUI-MEME LA NATURE DE SlVA. //50-51a-b// 


niskiihilvam sive huddhvd tadrupatvum guror api j 
tanmnksanasamanhydd a ananas ca sivatmatdm , 50 / 
bhavayed bhaktinammh san sankimmesdkalahkitah i 

* * ■ , B i 

Les kald sonl les parties constitulives [de la deite]. Est niskala (sans 
division) ce qui n'est pas consume de parties. Il faut done avoir 
compris qu’en Siva, dont on a vu les caracteristiques, |il n'y a pas de 
divisions]. Scion, en effet, la parole des experts, qui ont dit : 


-06. Stance deja citee DI. p. 136 et qui le sera encore pp. 197 ct 225. Fife y est 
atlribuee ahhiyuktaih. 

2H7. anusamdhima : e'est fixer son attention, so recueillir. ou encore avoir [’expe¬ 
rience de quclquc chose d inicricur. [] s'agit done d une attention, d’une visee inic- 
riorisee ct portant sur une realite d’ordre spirituel. On sc rappelle Ic sutra 1.22 
des SS. qui prcscrit le recueillemcnt sur le grand L ac de ia Conscience : mahahra- 
dtmusamdhamm numfruvTrvaniibhavah. 
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« I ouange soil a celui qui detient en lui Ics irois mondes, a cette Realite qui 
csi la sicnne propre! Hommage an Maitre spirituel, a Siva, qui est a la fois la 
voie el le bul! », 

Siva est sans division, el ii en est de meme pour le maitre, car le propre 
de ee dernier est de eonsiderer ce [Siva] comme son propre soi. 11 t'aui 
avoir done compris que la nature du maitre spirituel est celle meme de 
Siva. « Grace a la puissance de son regard » :os : comme on 1’a dit : 

« No regardant, grace a la force donnee par Ford re du maitre, que ce qui est 
sans mouvement, purifie par le nectar ne de Focean de la Conscience sans 
dualite. le disciple lui aussi sera fondu dans la masse de felicite de la 
Conscience », 

le regard de ce maitre est capable de rompre tons les liens. Grace a sa 
puissance, le disciple, purifie, pieusement incline en siane d'adoration. 
est intensement plonge dans une realisation repetee du « Je » absolu 
du supreme Siva ( pratyutpannapuramasivahamhhavcmavesah). Grace a 
cel exercice spirit uel quotidien ininterrompu. il ne sera pas souille par 
Fapparition du dome. Le doute, e'est la contraction 200 , l erreur de 
Fesprit qui est attache a Fexistence mondaine. L’apparition (immesa) 
de eette [erreur se marque par] le plaisir qu’on trouve dans des oh jets 
exlerieurs, femme, fils, etc. Celui que toul cela ne souille plus, qui a 
renonce a ('illusion du moi el du mien, realisera (hhavayet) qu’il 
possede lui-meme la nature de Siva. D'une purete setnblable a celle du 
cristal pres duquel il n'y a pas de rose de Chine 210 , celui dont les liens 
out ete rompus par le regard jete sur lui par le maitre et qui est 
parvenu a la realisation meditative de I’unite avec le Si>i, obliendra la 
totale plenitude {paripurnasvahhavah). Voila ce que lout cela signifie. 

//50-51// 


2()S. ninksanasa/narthviui : sur ia puissance du regard, cf. supra , p. 169. note 291. et 
YH. 3.93, DT, p. 279. 

209. samkoca : la « contraction ». Ic repliement sur soi, caractenstique dc l etre limite 
(anu, pasu) qui a perdu sa liberie, son omnipresence premiere. Dans la Praiyabbijiia. 
sanikoca est en opposition distinctive avec rikdsa, expansion, deploicment. On nolera ici 
i’etnploi dans le meme passage de la DT du lerme unmesa, au sens voisin dc celui de 
vikdxa (= eclosion, deploiement. eveil). Les deux termes unmesa nimesa (= replie¬ 
ment). plus encore que vikasa:sanikoca, exprimenl, dans la Pralyabhijna, les deux 
phases alternees d'expansion et de retraction rythmant la pulsation vibratoire (spatula), 
comme l'alternance des cycles, du cosmos (et de la divinite). comme aussi les deux 
attitudes mentales. dc liberie ou de servitude homoloeues du (et liees inversement au) 
mouvement cosmique dc letre Immain. Si deux de ces quatre termes se iron vent 
rapproches par Amrt. auteur qui etait familier de la Pratyabhijna. ce n’est sans doute 
pas I’efTel du ha sard. 

210. japakusuma : comparaison classiquc pour opposer la purete du soi. refletant le 
brahman, laissani ainsi apparaitre sa \raie nature, comme le fait le cristal qu'aucun 
objet place pres de lui ne colore. 
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|7 ^ On en arrive mainlenant an sens kaulika : 

JlZ TE I) IR AI MAINLENANT LE [SENS] KAULIKA : C'KST I- UNITE DU 
CAKRA , DE LA OIVINITE, //51 // OF. LA VIDYA, DU MAITRE SP1RITUEL 
FT I)U SOI. 

kaulikam kaihayisyami cakradevatayor apt //51 // 
vidyagurvatmanam aikyatn 

Je vais te dire ee sens kaulika, C 'est la fixation dc Lattention 
(anusanulhana) sur lunite du sddhaka , de la vulva , du mailre, du cakra 
et de la divinite' 11 . Le sens litteral [du sloka] est clair. On va dire ee 
qu'il en esl : 

NOUS ALTON'S MONTRER EN QUO! [CI-TTE UNITE] CONSISTE. 

tatprakarah pradarsvate / 

Ce sera fait dans [le passage qui va] depuis : « Nous allons montrer 
en quoi elle consiste » jusqu’a : « Ainsi est dit le sens kaulika . 6 
[Deesse] que celebrent les heros! » {si. 68). 

D’abord est dite l unite de la vidyd el du cakra : 

Li s QUADR1LATERES [NAISSEN1 j UES LET! RES LA. //52// LES DEUX 
LOTUS, QUI SONT FEU ET I UNt FT QU'ACCOMPAGNF: UN TRIPLE CER- 

cle, [naissent] des [phonemes] de l'energie, 6 Chere! //53// 
™ Des i fttri-s au nombre de neuf qui, associels a trois hinou, 

FORWENT LES TROIS HRLLEKHA , NAIF LE [CAKRA] AUX NEUF YONI, 

6 Ciiere! 

lakdrais caturasrdni vrttatritayctsanivutam 52 

* * *• ■■'"Jr 

saroruhadvayam sdktair agmsonuumakatn priye j 
hrUekhdtrayasafubhutair aksarair navasamkhyakaih //53/ 
hindutrayayutair jdtain navayonydtmakam priye / 


Des lettres LA, presentes dans les trois bija formant la vidyd , 
naissent les quadrilateres formant les [trois] blutgrha 2l2 . Com me le dit 
le SvS : « Le mandala de la lerre est quadrangulaire, jeune, splendi- 


. Bhaskara (Se, pp. 157-158) dit ccci a propos de eet anhu : « ... le kaulikartha est 
1 unite des cinq [elements] que sont le sricakra, la srimatd. le maitre et le soi. hula, la 
! ami lie, e esl la reunion de gens de la memo jati : sqjattyasamuha. Amara dit en ellet : 
sajdtiyah kulam yutham. Appartcrir a une meme jati. e'est etre delimite par un meme 
dhanna. ("est le cas par exemple des six aspects : de Ganesa, etc. » {invoques au debut 
du NSA — et qu on retrouvera plus loin, au troisicme chapitre). ( et artha serait done, 
pour Bhaskara. appele kaulika : « tie I ami I le », parce que le groupe lies cinq elements 
dom eet artha souligne L unite forme en quelque sorte unc famille explication qui ne 
se trouve pas dans le YH, et que ne donne pas non plus la IDT. 

212. Le carre exlerne enlourc d ime triple ligne est aussi nomine bhilpura. 
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de », c'est parce que le mandala de !a terre est de forme quadrangulai- 
re que les irois quudri la teres [du hhugrha] naissent des lettres LA . qui 
expriment {vacaka) 1’element terre 213 . « Des [phonemes] de 
I’energie » : des lettres SA. Le CSS dil en effet : « l'enivrant 214 : an- 
dessous de lui est fenergie ». Ft le Hanisaparamesvara 215 : « Siva, dit- 
on. esi la lettre IIA et Sakli. l'inalterable, est SI ». Des lettres S'A se 
irouvant dans les irois by a de la vidya [proviennent] les deux lotus 
qu'accompagne un triple cercle : a I’interieur du carre se trouve un 
cercle et dans ce cercle, un lotus a seize petales, qui est lime (soma). A 
rinterieur de celui-ci, un deuxieme cercle entourant un lotus a huil 
petales. qui est feu (agni) et, a l'interieur de ce lotus, il y a encore un 
troisieme cercle. C'est ainsi qu'on a « les deux lotus qui sonl feu el 
lune el qu’accompagne un triple cercle ». Selon la formule du SvS, qui 
dit : « limage [diagrammatique] de Peau est parfaitement circulaire, 
blanche, marquee d un lotus ». il faut comprendre que les deux lotus 
uccompagnes d un triple cercle naissent des lettres V.4 qui expriment le 
mu yu de Peau 216 parce que l image diagrammatique de Peau est un 
I8(i cercle marque d un lotus. [Tout cela etant, le passage] signifie que le 
cakra aux neuf voni nait des aksara au nombre de neuf que sont les 
lettres HA. RA et 7qui, associees aux trois bindu , constituent les trois 
hrllekhd placees au bout des trois hija [de la vidya]. : / 52-54 
La verile est loutefois que le triple cakra. forme de celui a quatorze 
pointes et des deux a dix pointes, vienl juste apres les deux lotus. 
Comment se fail-il alors qu’ici on decrive le naxayonkakrci en sautant 
ces [plans intermediaires]? C’est parce que le [sneakra] se 
developpe a partir du navayonicakra 211 . L^e triple cakra a quatorze el 
a deux (bis dix pointes nail ainsi des trois energies et des trois feux 2|s 
|qui s’y ajoutent]. 11 nait done apres le navayonicakra |et non pas 
nvantj. C 'est precisement pour exprimer ce fail que [le YH] dit 
main tenant : 


213. Le carre esi la forme symbolitjue de la lerre. el / A on LAM esi le « germe de la 
terre », prihivibljct. 

214. Si\anaoda explique dans la RjuVi [ad. NSA, 1.111 = le si. die ici, p. IDS) que 
madam designe ici la lettre HA alors que normalemeni ce mot designe K A : xarvatra 
mudtmasahdah kakuravacakah (id., p. 109): c'csl d'ailleurs le sens qu'il a dans le YH el 
la D1 (cf. p. 367). 

215. Ce texte n'esi cite qu'une ibis dans la DT. On le trouve mentionne par d'autres 
auteurs, doiil Sivananda (RjuVi) et Ksemaraja dans ses commentaires du N l et du 
Sv F. It n est guere eonnu. semble-t-il. que par ecs citations. On le trouve parmi les 64 
Bhairavatanira de la SnkanlhTyasamhita citee par J. ad l A, 1.18. 

216. SA n est pas normalemeni le vacaka de l eau : le germe de l ean esi i t ou I AM. 
parfois nomrae variumbTja. 

217. Ce cakra esi no v ay on i muamment en ce qu'il esi la matrice I yon it des neuf (nava) 
autres cakra ilu sneakra. Cf. YH, 1.12-14, I )T, pp. 22-24. 

218. C'cst-a-dire les six triangles qui s'ajoutent aux trois formant !c navayonicakra 
pour former I ensemble delimite par quaior/e triangles. Cf. YH. 1.74-78 el DT. p. 91. 
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Le CAKRA EN CONTACT AVEC LE TRIPLE CERCLE, QU1 EST FEU 
ET ENERGIE, //54// NE [NArT] QUE DU TRIPLE IUJA DE l’ESPACE. 
AC COMP A ONE DU TRIPLE SI JET CONSCIENT, ASSOCIE ALIX TROIS « ENI- 
VRANTS » QUE TORMENT LA VOLONTE, LA CONNAISSANCE ET L'ACTI- 
VITE, //55// IL EST LE TRONE l)E SADASIVA, 6 DEESSE! FAIT DU 
MA HA BIN DU , SUPREME. C’EST A1NSI QUE LE CAKRA A POUR NATURE 
CELLE DU MANTRA. 

mandalatrayayuktam tu cakram saktyanaldtmakam //54// 

vyomahTjatrayenaiva pramatrtritaydnvitam / 

let hajmmakri) drupcm iddanalray>asamyutam //5 5// 

sadasivdsanam devi mahdbindumayam par am j 

ittham mantrdtmakam cakram 
■ ■ 

Le cakra au contact du triple cercle est feu et energie et est situe a 
l'interieur du triple cercle, son trace se developpant a partir du 
navayonkakra . Etant donnc qu'il provient des trois energies et des 
81 trois leux, ce triple cakra aux deux t’ois dix et quatorze pointes « ne 
[nait] que du triple by a de l'espace », c'est-a-dire des trois letlres HA 
HA etant le phoneme qui exprime l'espace. Trois HA se trouvent 
dans les trois hrllekhd : c est des trois autres HA [de la vidya] que nail 
le triple cakra aux quatorze, etc., pointes. Tel est le sens [du sloka]. 

Les sujets conscients sont, comme on l a vu, de trois sortes : purs, 
impurs et mixtes. [Le cakra suivant] est « accompagne » de leur triade. 
11 est accompagne, touche, scparement et tout ensemble, par la triade 
de ces [sujets] qui. par Peffet de la maturation de leur karma et de leur 
mala , comme de la grace de Siva, president aux [elements] terre, eau, 
feu et air. C'est ce que dit le SvS : 

« Ceux dont le mala, etc., n'cst pas mur, [ne benefkient que dlune grace 

■i * ■ , " '*■ ' 

ordinaire {samdnyanugraha) . Les etres enchaines des trois sortes obtiennent 
1 aptitude el la souverainete par la seule grace de Siva, 6 ParamesvarT! Ceux 
dont le mala et le karma est mur, en ne recevant qu'un pen dc grace, seront les 
trois Lokesvara [places a la tete] des lattva de l'eau, etc. » 21 C 

Le trone de Sadasiva est associe, mele, aux trois « enivrants » 

{ niadana ), c'est-a-dire aux letlres KA, formes [phonematiques] des 
sujets conscients oti dominent [respectivement] les energies de volonte. 
de connaissance et d'aclivite. [Ce trone] est soutenu par les quatre 
[dieux] Brahma, Visriu, Rudra el Tsvara, presidant aux quatre ele- 


219. Cf. DT, p. 165. supra, p, 225. note 176. Abhinavagupta, dans le TA, 8.)99-200 
(vol. 5, p. 142), citant le SvI. 10.759-760, indique que le lattva dc l'eau comporie (il est 
« orne » de : sobhitam) trei/e mondes {bhuvana). dc BhadrakalT a Sadasiva : autant de 
lonction a occuper... Sur cette sorte de retribution a des etres dont le mala n’esl pas mur 
du fail de leur faute, cf. aussi. par ex., VIrg. KP, 139-140 (p. 118; p. 28! dc la 
traduction d*H. Brunner). 





p. 182 


p. 183 
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mails, de la lerre a Pair, qui forment ses pieds, el il esl lait du ein- 
quieme [dieu], Sadasiva, regent dc l'espace, le cinquieme element. 
|C’e trone est] « fait du mahabiniiu , supreme ». Comme le dit le 
KKV : 

« Quand la masse des rayons du soleil qu est le supreme Siva est refletee 
dans le pur miroir de la prise de conscience, la mahabiruiu apparail sur la paroi 
pure du citta quilluminent les rayons relleies » {si 4), 

le plus haul, le supreme, esl constitue par le mahabiruiu , reflet du 
supreme Siva. Cela resulte de la conjonction en un seul point {adhi- 
vdsayogyatvdt) de Siva et Sakti. Cest ce que dit aussi la JnanadTpavi- 
marsinT 220 : « LAM . hommage a Brahma, seigneur de la lerre sur 
son splendide piedestal tetrapode. dans une foret de kadamba, au 
centre de rOddiyanapTlha! V AM. hommage a Visnu, seigneur des 
eaux! RAM, hommage a Rudra, seigneur du feu! YAM , hommage a 
Tsvara, seigneur de Pair! Cet hommage leur etant rendu, HAM\ 
hommage au trone de grand preta , Sadasiva aux cinq visages, sei¬ 
gneur de l’espace! 221 Ainsi laut-il rendre hommage au splendide 
Sadasiva. « C est ainsi », comme on vient de le dire, que le cakra 
est fait de mantra, e'est-a-dire de la saubhagyavidya. //54-56// 

[Le YH] dit maintenant Lunite de la divinite et du cakra : 

IL EST L AUTRE CORPS DE LA DIVINITE. //56// 

devatdydh param vapith //56// 


■>2 3 

m mm b I 


Le cakra est un autre corps 222 de la deite. On a dit en diet iei 
« alors, la Deesse, brillante comme un lotus... » [passage oil est decrit] 

220. Les mss. de ce le.xtc le qualifier)! parfois de Tripurasundanpujapaddhali ou de 
Tripurasundanvyakhya. Il s agirait done d un ouvrage de rituel dc la tradition de 
Tripura. V. I)., qui I etudie actuellement, pense pouvoir I'attribuer a Vidyananda (cf. 
NSA. introd., p. 33). Il cn exisle plusieurs mss. en Inde et au Nepal. 

221. Le trone dc la divinite supreme est considcre comme forme d une serie 
d elements superposes au sommet desquels, servant directemcnt dc siege a la deite. sc 
trouve Sadasiva, le « grand preta ». ainsi nomine parce qu il est etendu. immobile, prive 
de toute force, tel un trepasse. Lc MV 1 . ch. 8 ct avec lui le 1 A. 15 expliquent comment 
il faut sc representer ce trone et en faire l irnposition (nydsa)', cf. aussi lc SvT, ch. 9. Une 
pratique analogue, mais ou e’est Sadasiva qui est sur le trone, se rencontre aussi dans le 
sivaTsme dualiste : el lc est decritc dans la SP, l ,c partie, section HI, si 47 sq. (vol. I, 
pp. 154 sq.). 

222. cakratu dev at a yah par am anyad vapuh. Le srJcakra esl en diet, tout autant que la 
forme anthropomorphe de la Deesse, lc corps de celie-ci : le corps dans sa bcaute. avee 
femerveillement qu'il suseite. points sin lesquels le terme vapm tend, je erois. a mettre 
1’accent. 

223. atm renvoie iei au NSA. 1.130 (p. 12tl) : i! s'agit du dhyanu de TripurasundarT. 
On notera Kemploi d atra pour designer le NSA. qu'Amrt parait ainsi considerer 
comme ne faisant qu'un avec le YH, ou tout au moins comme relevant d un memo 
ensemble. 
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le corps do la Divinitc. avec scs pieds, ses mains, etc. (Celle-ci], en 
eft'et, qui est Conscience d'elle-meme {svasamviddevata ) 224 , demeure 
dans le haindavacakra tout en se divisant en ses parties constitutives 
sous la forme ties dvaranadevatd presentes dans les diverses parties du 
srtcakra , depuis le triangle [central) jusqu'au hhugrha , cest-a-dire 
qu elle a pour corps le sricakra. On fa dit ici-meme : 

« t "est sous cette forme que se tient la supreme Splendour ayant pour corps 
le sricakra, entouree des vagues fulgurarites de fensemble de ses energies » 
(YH, 1. 55, p. 72). //5*6//. 


Cette [idemite du cakra el de la Deesse] est presentee comme suit : 
De plus, du fait qu’ei le a la nature de cent onze imvi- 

NITES. 

ekadasadhikasatadevatdtmataya punah 

Les cent onze divinites [sent] : dans les angles inferieur, droit et 
gauche du triangle [central] : les trois |dcessesj KamesvarT, etc. 225 . A 
1'exterieur de celui-ci, dans 1'espace entre lui et le [cakra] a huit angles, 
autour de ce triangle, dans les quatre directions : les huit ayudhade- 
1S4 vat a 226 de Kamesvara el KamesvarT. Sur les huit pointes : les huit 
[energies] Vasin!, etc. 227 . Entre les huit pointes : les six cmgadevatd 228 . 
Dans le [cakra] inlerieur a dix angles : les dix Sarvajna. etc. 22<> el, dans 
le deuxieme [cakra] a dix angles, les dix Sarvasiddhiprada, etc. 2 - 10 . 
Dans celui a quatorze pointes, les quatorze [YoginT] Sarvasamkso- 
bhinT. etc. 231 . Dans le [lotus a] huit petales : les huit Anangakusuma, 
etc. 232 , et. dans celui a seize petales, les seize KamakarsinT, etc. 211 , Sur 
le carre inlerieur, les dix mudradevata 2M : sur le cart e median, les huit 
[deesses] BrahmT, etc., et sur le carre exterieur les dix [siddhi] Anima, 
etc. C ’esl ainsi qu'en ayant la nature des cenl-onze devatd , la Deesse, 
qui en est le support, a pour forme le sricakra. //57// 

Mars oit, pensera-t-on, ce sens kaidikci est-il expose dans le 


224. 

225 

226. 

227. 
Cf. Yt 

228. 

229. 

230. 

231. 

232. 

233. 
"*34 

r T * 


Cf, supra, p. 100, note 26. 

KamesvarT, Vajresvar! et BhagamalinT. Cf. DT, p. 73. supra , p. 153, note 238. 
Cf. YH, 1.53-54 et Di, pp. 69-70. 

Les energies VasinT. KamesvarT. Vimala, Aruna. JayinT, SarvesvarT el KaulinT. 
1. 3.6.3. DI. p. 255. 

Les devatd correspondant sans doute aux six arigamantra siras, sikhd , etc. 
DT, p. 254. 

Ibid. 

Cf DT, p. 251. 

DT, p. 250. 

DT. p. 249. cf. infra, p. 288. note 70. 

Sur les trois dernieres series de devatd. voir DT. ad YH. 3.44 et sq., pp. 245 sq 
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Vamakesvaratantra 235 7 Pour purer a un te! doute |le tantra] presente 
le kaulikartha [comme explieitant] I'unile de la divinite, de la vidva, du 
cakra , du maitre et du disciple a quoi faisaient allusion [les mots] 
« Ganesa etc. » du premier sloka du VMT]. 

1 A <iRANDE DEESSE A LA CONDITION l>E MAITRESSE DES GANA. 

Le soleil, la lune et le feu, //57// la volonte, la connais- 

SAN( E El L AUTIV1TE ASSOUIEES AUX TROIS GUN A FONT D'AUTRE 

l*ART QUE CETTE DEESSE A UN ASPECT PLANETA1KE. 

ganesat vam nut hade vyah sasotnara vipavakaih jjSljj 
wchujhdnakriydbhij at gunatrayayuktaih punah 1 
graharupd at sd devT 

Le mot « d'autre part » (punah) [vise ce qui s'ajoutej a la condition 
de maitresse des gana de eetle [Deesse], due a ce qu'elle a la nature des 
cent onze divinites. Cette condition de maitresse des gana de la grande 
Deesse doit en effet s'entendre selon l'adage de Dei I de corbeau 236 . La 
grande Deesse, de fait, a la nature des cent onze devoid presentes dans 
le srlcakra. du triangle central an carre exlerne, aussi bien que cede de 
la troupe, de Lensemblc de ces deites. Le soleil, la lune et le feu sent 
presents sous la iorme des veux de la Deesse. Comme le dit la 



Oil 


AT' 


« La volonte se tient dans la region de la tete, la connaissance sc trouve plus 
has et factivite cst dans scs pieds », 

la volonte, etc., sent les parties de son corps : tele. etc. |I1 v a enfin] les 
guna. c est-a-dire saliva, rajas et lamas. Ces [divers elements] formant 
scs parties eonstitulives, cette l >eesse prend la forme des neuf planetes 
(navagraharil pit ). //57-58// 

Son aspect di constellation provient des sens d A PERCEP¬ 
TION ET D ACTION AINSI QUE DE LEURS OBJETS, 6 MAITRESSE DES 
DILUX !, DES ORGANES INTERNES, DE LA PRAKRT1 ET DU GUN A. AINSI 
QUE DU SOI LIE A I LTAT DE PUMAS // 59/7 

r r II 

jndnakarmendriyair apt //58// 
tadarthair eva devesi karanair antaraih punah j 
prakrtvd ca gunendpi pumstvabamlhemi cdtmand jj 59// 
naksatra vigrahft pad 


-- 5. Le V MT, NSA. 1,1, commence en elTet par les mots : ganesagrahanaksutravogi- 
nudsinipintm . dccrivant la Deesse comme I’aite de ccs cinq groupes d entites dixincs ou 
cosmiques. Lc \ II. scion Amrt, explicits ici celte formule non seulcment en enumerant 
ces entiles, mais en expliquant que lc kaulikartha. qui proclame Funite de la Deesse, du 
cakra, etc., emit implicilement present dans lc VMT : c'esl un des « sens inconnus » 
(YH. 1.1) de ce tantra. que le role du YU est d'cxpliciter. 

2_i6. kakakshiyayerta : le corbeau est cense tout voir du raeme ceil, lantot d un cote. 
Ltntot de I autre. Atnsi voil-on ici successivement, mais du meme aeil, deux aspects 
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Les sens d'aperception servent a connaiire : Louie. le tact, la vue, 
fodorat el le gout. Les sens (faction sont la voix, les mains, les pieds. 
fanus ei les organes genitaux. Ces [dix sens] out pour objets le son, !e 
contact, hi forme, fodeur el la saveur, ainsi que la parole, faction de 
saisir. celle de marcher, fevacuation et la felieite. Les organes internes 
sont le sens interne, fintellect, le principe d’individuation el le 
psychisme 2V Prakrti est l'inevolue (avvakta) ou les guna sont en 
equilibre. Le mot guna [designe icij le principe des guna 238 . racine du 
plaisir. de la douleur et de fillusion. « Le soi lie a fetal de puman » : 
c’est le tattva du purusa. Tout cela esl dit dans le SvS : 

« 6 Deesse! fetre cnchaine, fhommc jouissant des plaisirs. tout empli des 
six [facteurs] : maul, etc.- 1 ' 1 , est nomine purusa. Cette may a elle-meme, 
existunt pour la jouissance dc l'etre cnchaine, est appelee inevolue {avvakta). 

( "est la nnilaprakrti de I'univcrs, formee des trois guna. De cette prakrti naquit 
le principe tics guna, racine de la douleur, du plaisir et dc 1 illusion, C est le 
sattva, le rajas et lc tamas, toujours lies ensemble a fintellect, sa nature etant 
18" de manifester les guna. L'intellect a pour dotnaine les objets, les guna y etant 
manifestes. Le principe d'individualion, ne dc cct intellect, triple du tail des 
guna el scion la nature de faction, esl de trois sortes. Sa division, son 
domaine, est triple, en effet, variant avee faction [a laire], prenant la forme de 
tout ce qui met en mouvement les etres vivants. 6 Kamalasana! 11 est alors, 
scion la nature qu'il assume, nomme laijasa. vaikarika ou bhautika. Ces 
188 modifications el divisions [de Yuiuunkara\. scion qu’elles concernent le sens de 
la parole ou un autre, seront de nature vocale ou autre. Liles se limitent ainsi 
a tel ou tel domaine en fonction de la condition sattvika ou autre dont il pent 
s'agir, 6 Lille de la Montague! Ainsi. quand [il s'agit de l etat] taijasa , nait le 
sens interne, qui est coordinateur (,v amkalpakarakam) et [energie de] volonte. 
Des eta Is vaikarika naissent les sens d'aperception et d'action, cependant 
qu'avec faspect bhautika apparaissent les elements subiils : son, contact, 
forme, saveur, odeur. ainsi que faclivite des organes dc la parole, etc., 6 
Paramesvarl! L ouie, le tact, la vue, le gout, l’odorat, sont les cinq sens 
d'aperception, dont relevent tour a tour, dans fordre, le son, le contact, la 
forme, la saveur et fodeur. 6 Chere! Viennent alors les sens d'action [dont le 
siege est] la voix, les mains, les pieds, fanus et les organes genitaux et jii qui 
1S9 correspondent] respectivement lies fonctions de] parler, saisir, marcher, 
evacuer et avoir du plaisir sexuel. Ainsi sont dites les activates des cinq sens 
d'action. Voila ce que sont les dix [sens] externes ainsi que le triple forgane] 
interieur : sens interne, intellect et principe d’individuation, qu’on nomme 
organe interne » 240 . 

differents dc la Deesse : eclui ou cite est presente dans le vakra commc cent on/e deites 
diflerentes ct celle ou elle forme fensemble, la totalite, dc ces deites. 

237. Sur cette liste, voir Ot, p. 29. supra, p. 118. note 107. 

238. « Les trois guna constituent un seal principe parce qu'ils sont inseparables ». dit 
lc Mrgendragama, vidyapada, 10,21 (trad. Itulin, p.228). 

239. may a ct les cinq kancuka, 

240. Le SvS reprend ici fevolution des categories ct aspects dc 1 organe interne ids 
qu'on les irouve decrits dans lc Samkhya. 
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C'est parce que ces vingl-sept [elements] forment ses parties 
constilutives que la Deesse nait sous la forme des constellations 
( naksatra vigrahd), aspect qu'elle a pris par sa prop re volonte. //58-60// 

Ensujte est diti: sa nature de YoginT : elle lst due aux 

DaKINT, ETC., MAH'resses dls elements corporels, peau, ETC., El 

A Cl QU’ELLl LST ASSOCIEE AUX HUH YOGINT PRESIDAN1 AUX HUIT 

GROUPEMENTS DE PHONEMES. SE TENANT SOUS (.'ASPECT DES YoGIM, 

PI LE RESPI.ENDIT, AYANT L’UNIVERS POUR FORME. //60-6J// 

yoginJtvwn athocyate j 

tvagadidhatimathdbhir dakinyadibhir apy asau 60 ' 
vargdstakunivistabhir yoginibhis ca samyuta j 
yoginJrupam as t hay a rajate visvavigraha //61 // 

« Lcs elements corporels, peau. etc. » sent la peau, le sang, la chair, 
la graisse. la moelle et le sperme. Leurs mattresses, lcs diviniles qui 
president a chacun d'eux, sont les « DakinT, etc. », e'est-a-dire les 
DakinT, RakinI, LakinT, KakinT, SakinT et HakinT. Les « groupements 
de phonemes » sont les huit varga de A, KA, CA, TA, I A, PA YA et 

& ■ * ' P - 

SA. Se tenant dans ces huit [groupements] sont les huit YoginT, 
BrahrnT, etc. C'est ce que dit le SvS : 

« La serie des nultrkd, de .4 a KSA, encloses dans les huit varga, en 
conjonction avec les energies et les Bhairava 241 6mis par les huit energies a la 
(in du proces d’eclosion de I'univers, sont la raeine de tout ce qui est fait de 
parole ». 

Le CSS 242 dit egalement : « [J’adore] Celle en qui. du fait de son 
association avec la serie des groupements de phonemes, se tiennent les 
huit Meres ». [Done,] associee a ces [YoginT, el 1c se tient] dans les six 
supports {ddhdra) 24 \ inherente ( vydpakatvatah) a la peau, etc., sous la 
forme grossiere de la nultrkd , par le moyen des DakinT, etc. Comme 
on le dira plus loin (YH, 3.114. p. 309) : « Fuant des formes grossieres 


241. Sur lcs huit Bhairava {bkairavdstuka), cf. par exemple SvT, 1.76-86. Le TA, 
29.159-161, donne une lisle de huit nadabhairava. que Ton trouve aussi dans le S\ I . 
10.1194. An Nepal, les huit Bhairava sont assocics aux huil matrkii qui, avec 
Tripurasundan a ieur tele, formeni les navadur^d. Cf. infra, tableau, p. 339. 

242. NS A, 1.1 I (p. 2K). 

243. Cl. DT. pp. 195-6. Amrt precise que les YoginT (DakinT, etc.) soni au nombre de 
six. Plus loin (YH. 3.30-31, DT. pp. 237-239), aussi, six DakinT sculemenl sont eitees. 
alors qu'il \ a sept elements conslitutifs du corps (dont six sculemenl sont cites iei : 
manquent lcs os). Ces YoginT doivenl etre imposees dans six cakra corporels. du 
nifiiddhdra a Vdjnd. que designent aussi sans doute. iei. le mot ddhdra. Le nombre des 
YoginT de cc groupe varie de six a huit (au rnoins). Cf infra . p. 280. note 46. (DT, 
p. 238). 
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de la matrix a , ces YoginT sont presen tes dans la peau, etc. Elies sont 
comities comme manifestes », |la Deesse| esi servie par BrahrnT. etc.. 

191 dans les elements corporels. peau. etc. « Elle resplendil, ayant 
1'univers pour forme » : quand elle se trouve sous laspect des YoginT. 
sa forme rassemblant la lotalite do 1'univers, elle se divertit sous la 
forme des diverses YoginT. On le dira ici meme : 

« II faul accomplir leur culte huit fois huit Ibis, sans tricher sur la depense. 
|Mais| e’est Toi seule, Enehanteresse des mondes! qui joues sous la forme de 
ces [deites] » (YH, 3.194. pp. 379-380). //60-61 // 
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.ES DIX SOUFFLES :] PRANA . A PAN A . SAM AN A, VYANA FT lDANA, 
NAG A, K UR MA, KRKARA, DEVADATTA FT DllANANJAYA , A1NS1 QUF 
1 AMI IND1VIDUELLI FT FF S()l SUPREME, (1ST PAR FUX QU ELLE 

LINE NATURE ZODIAC ALE. 1162-6311 



prandpanau samdnas coddnavydnau nit ha punah j 
nagah kunno'thti krkara devadatto dhananjayah //62//’ 
jTvdtmaparamdtmd cety etair rdsisvarupim i 

Les dix souffles vont de prana a diumanjaya. Le soi individuel 
(jFvdtman) est let re enchaine ( pasu ), dont on a dit plus haut la [triple] 
caracteristique. Le Soi supreme ( paramdtman ). selon 1’Upanisad 244 
[qui dit :J « celui-la est ton at man . I’agent interne, immortel », c'esl 
Fame {antarvdmin) de tous les etres. ( 'est par le moyen de ces douze 
[elements que la Deesse] assume une nature zodiaeale. 62-63 
On associc maintenant les termes « maitresse des garni », etc., an 
mot vidyd 245 : 

La grande vidya faite de parole : fa supreme, etc., ayant 

POUR NATURE LE TRIPLE GROUPS A, KA. THA., ETC., [DES PHONE¬ 
MES] DFVILNT MAITRESSE DES GANA LN COMMENQANT PAR LE TROI- 
SIEME [l)E CES GROUPES]. //63// 

akathdditripahktydtma tartJyddikramena sd / 
ganeso hhiin mahdvidyd pardvdgddivdhmayJ j, 63'/ 

[La Parole| supreme est Fusion totale de A el HA. t e en tete de quoi 
elle se trouve, ce sont les paroles Vovante, Intermediate el Etalee qui, 
s'ajoutant a la Supreme font que [la Parole] est quadruple. C’est ce 
que dit la Samketapaddhati : 


244. BA Up. 3.7, 3. 

245. Les if. 57 sq. avaient en cffet decrit la Deesse comme ayant les aspects dc 
Maitresse des gana. des planetes, etc. Maintenant cos memes formes sont donnecs 
comme appurtenant aussi a la vuiyu. upres quoi on les trouve ega lenient dans le cakra, 
etc., puisqu'il s'agil dc demontrer 1 'unite dc la vulva, du cakra, eie.. avee la Deesse. 
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« La lettre A, premier de tous les phonemes, lumiere, est !e supreme Siva. 
HA, le dernier, est kala. II est. dit-on, appele prise de conscience. La fusion 
totale de ces deux [phonemes] se manifestc dans cel eclat supreme 246 , Le bloc 
forme par Varna et les am res est appele le phoneme A. Sa tele, d'abord, esi 
Raudri. Son visage est nomine Varna. Ses bras sent, dit-on, Ambika. Et 
Jyestha est au bout de ses ongles. Ces [energies] dont la nature est la demi-Au/J 
de HA 24 onl done une quintuple forme. Le phoneme A ne brille jamais 
exterieurement a part tie tonics les aulres letlres 248 . La volonte se tient dans la 
region de la tete; la connaissance est placee plus bas: I'activiie sc trouve a ses 
p. 193 pieds; et dans le coeur il y a Santa, andhata est, dit-on. octuple car il sc divise 
en siijiva, etc. : sunya. sparka, puis ndda, dhvani et bindu , puis kakti et le 
hTjaksara , tel est I'octuple son non frappe 24<) . Le son frappe, lui. est, dit-on. 
divise en quarante-sept 25n . l it lettre nominee KSA , elle qui esl une 
conjonction [de deux phonemes] 251 , esl eonsideree comme double. Ainsi le 
mairkiipTtha est. dit-on. [divise en] soixante-sept 252 . Tel est le grand plfha 
triomphant nomine mdlrka , tout entier pris dans la triple division des sons 
non frappes, frappes et de ce qui les transcende ». 


P- 
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[On voil] ainsi que cette [vidya est dite] « faite de parole » en ce 
qu'elle est quadruplement faite des [paroles] supreme, etc. En effet. 
comme je Lai dil dans le Saubhagyasudhodaya : « avant anime ses 
deux portions : la voyelle A el la prise de conscience :5 \ quadruple 
I’une el Pa u Ire », la vidya est constitute des [quatre niveaux de la 
parole :] supreme, voyante, intermediate et etalee. Elle a « pour 
nature le triple groupe A, A.4, 7 HA . etc..., en conimemjant par le 
troisieme ». « A, KA, THA, etc. » : ce que designe ici le mol « etc. » 
est ce qui relie ces trois lettres :« A, etc. » son! les seize voyelles de A 
a visarga. « KA, etc. », les seize [consonnesl de KA a I A. « THA, 


246. !.'eclat supreme {parain malms) est le <:< Je » absolu, AH 4M. fail de A + HA, ou 
encore la tolalite de la Parole, de A a HA. 

247. hdrdhakaid : el . DI. p. 19, supra, p. 19. note 73. Des speculations sur la presence 
de Raudrl, etc., en A se trouvent aussi. lives a la graphic de A en devundgarl, clicz J. ad 
TA, 3.67 (\ol, 2. pp. 76-78). ou il cite d'aiileurs le VM f. Cf. aussi le commentaire 
d’Anantasak tipada aux Vatulanathasutra. 13 (pp. 69-73) de la traduction de ce lexte 
par L. Silhurn (Paris. 1959). 

248. .1 ne pout el re a exterieurement » manifeste que s' i I est associc avec un phoneme 
« manifeste », vyanjana : une consonne (ou encore d'autres voyelles). Scul. il est 
anuttura, le Sans-Rgal, non manifeste, invisible. 

249. Nous avons deja vu cette division, p. 123 de la Di; cf. supra, p. 196, note 78. 

251). Vidyananda, dans l'Artbaratnavali {ad NSA, !.I2. pp. 34-37) indique qu'il y a 

47 ndda en vaikhan. 

251. KA + .S' 4 = KSA. 

252. II y a on/e ndda en posy anti et, comme nous venous de le voir, quarante-sept en 
vaikharu ce qui fail soixante-sept. Cf. Vidyananda, he. cii. On peui se demander d'oii 
vient ce decompte des ndda : est-il propre a la Sri vidya 7 

253. Ces trois mots sont tires du deuxieme sink a du deuxieme chapitre de ce icxie, 
cite dans la DI. p. 120. 
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etc. », les seize [lettres] de THA a SA :54 . De cette fag on, en 
consideranl que les trois kuta de la vidya : le vdgHhava et les deux 
autres, sent respectivement formes des lettres ,4, KA et THA , etc., en 
commengant par le troisieme de ces groupes, le troisieme [kuta = le 
saktihija] sera forme des lettres A, etc.; le kdmardja , du groupe des 
lettres KA. etc., el le vdghhava du groupe THA , etc. Le mot groupe 
(pahkti) a le meme sens que troupe (gana). Parce qu’elle est faite de la 
quadruple mdtrkd et parce qu elle est composee des trois hija et des 
trois « troupes » de phonemes que sont les \gana] A, KA et THA , an 
plan de vaikhart , etc., cette mahdvidydAk devient maitresse des gana. 
//63-64// 

[Quand elle se tient] dans les trois kuta [sous la forme] 

DE BIJA, HINDU ET DHVAN1, ELLE A POUR NATURE LES PI ANETI S. 

//64// 

[Faite de siisj syi labes au nombre de quinze : des trois 

HRLI.EKUA ET DES I>OUZE AUTRES PHONEMES, ELLE A POUR FORME 
* 

LES CONSTEI LATIONS. 

hljahindudh van Tiuim ca trikutesu grahatmikd . / 64/. 

hrdekhdtravasainbhutais tithisamkhyais taihdksaraih / 

+ w * # ■ 

any air dvddasabhir varna ir esd naksatrarupini / 65// 

Le mot kuta designe ici un bloc syllabique (aksarapimja)._ Les 
experts disent en et 1 cl : « en allant jusqu'a la pointe des leures I. car 
e'est la ce qu'il faut lai re dans les trois kuta ». Done, dans les blocs 
syllabiques de la souhluigya v idyd . « [sous la iornie] de hija, hituiu et 
dhvani ». le hija est la svllabe se terminant par /. Le Hindu , on a vu 
ee que e'est. L.e dhvani , e'est ndda. « De hija. Hindu et dhvani » : [ce 
genitlf esl utilise] pour des raisons tie metrique avec ie sens d un 
instrumental 256 . 11 y a trois hija [en tout] dans les trois kuta. trois 
Hindu et trois dhvani ou ndda : en taut que faite de ces [neuf| elements, 
la vidya est nonuple, Voila le sens. 

[La vidya] est faite de quinze [syllabes] _ car lei est le nombre des 
tithi 25 - qui sont les [phonemes] //. R , /, Hindu et ndda constituant 
chacune des irt>is hrliekhd placees a la pointe (. ukharavartin ) des trois 
hija [de la vulva). File esl en outre faite des douze autres [phonemes] 


254. Ces trois groupes sont consideres comme autanl de gana. de troupes, dont la 
Decsse esl la maitresse. On remarquera que HA el KSA sont laisses de cote. 

255. II a ete decrit notamment au premier patala, si. 28 <L>T. pp. 42-43). 

256. Pour Amrt. le .si. doit s'entendre comme : « [la vulva sc tient] dans les trois 
poinles sous la I'orme (mi par le moyen) des hija. Hindu et dhvani ». Le compose 
bijabindudh vamndm aura it du des tors elre a rinstrumental : bJjabindudhvanihhir. mais le 
vers aurait etc faux, d eni I’emploi du genitii’. 

257. C'esl-a-dirc des jours lunaires, qui se>nt au nombre de quinze. 










246 


YOGINIHRDAYA 


196 


const i t u tit s de ses trois kilt a - si on fait abstraction des trois hrllekha. 
Ainsi |la video], sous la forme des constellations ( naksairarupini ), etant 
lormee de quinze et de douze phonemes, on en a vingt-sept en tout 
Voila ce que cela signifie. //65// 

L’etat de YoginT de la vidya [resulte] des six Syllabes : 

fc i i i i s] de i. energie et celles prkcedant lls energies, QU1 

SONT DANS LA VIDYA . Sa CONDITION ZODIAC ALE [APPARAIT] QUAND 

ON OTE CELLES QUI SONT AU BOUT. 1(66/1 

^ i jr j j 

vidvantarbhuUisak i vadyaih saktaih sadbhis tathdksuraih i 

* * * ■' i f « «. « 

yogimtvam ca vidydyu rdsitvam cantyavarjitaih jj 66// 

II y a quinze syllabes dans la vidya, Les energies sent les trois 
hrllekha . Ce qui les precede sont les trois lettres LA. Le caractere de 
YoginT de la vidya provient de ces six syllabes, qui relevent de 
Penergie 25 *. Quant aux YoginT, ce sont les six : DakinT, etc. A la 
pointe [de chacun des bija | de cetle vidya aux quinze syllabes sont ies 
trois hrllekha : la condition zodiacale de la vidya est due aux douze 
phonemes [restants] si on bte ce triple \HRIM). Les signes du zodiaque 
sont les douze signes : Relier, etc. 66/7. 

Le sens qu’on vient d’exposer s’applique aussi au cakra : 


IVlAHESVARl SOUS LA FORME DU CAKRA 
FA^ON UN ASPECT COSMIQUE. 

want visvaprakard ca cakrarupa mahesvan 



ss 


1>E LA MI 


TripurasundarT, la deite dont la forme est le cakra. est [aussi] 
Mahesvan sous la forme cosmique ou elle est Maitresse des gana. 
C'est dire qu’il taut appliquer la condition de rnaitre des gana 
(ganesatvam), etc., au cakra. tout comme on La fait pour la vidya. Cela 
se fail de la ta<jon que voici : Petal de maTtre des gana apparaitra par 
le moyen des trois traits formant le triangle [central] ou se trouvent 
[les lettres|, A, KA , THA. etc. L’aspect de planete [sera forme] par le 
nonuple triangle. Avec les trois cercles. le cakra a quatorze triangles et 
celui exterieur a dix angles, on aura les constellations. Avec le [cakra] 
aux huil angles, on aura la condition des huit YoginT, BrahmT, etc. La 
nature de zodiaque apparaitra enfin avec les cinq energies, les quatre 
feux, les deux lotus et le A/ ”“— 259 



258. Explication v;ilablc du fait qu'on comptc traditionne!lenient la hrllekha pour 
une scute syllahc. Bhaskara (Se. p. 124) explique qu'il taut com prendre le sloka comme 
faisant allusion aux trois // et trois I des hrllekha. ce qui fait six : ou encore comme les 
trois LA et les trois S,4 do la vidya : en Imtc. tin commentateur Irouve toujours dans un 
texte ce qu’il veul y decouvrir... 

25 l L Puisque 5 + 4 + 2 + 1 = 12. 
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Lc sens qu'on vient dc decrire doit toutefois encore s'appliquer, de 
maniere analogue, au maitre spirituel et au disciple : 

[Cut aspect] tel qu'on l'a decrit dans le corps de la 

DlESSE fSE TROUVERA ] DE MEME DANS I.E CORPS DU MAITRE //67// 

I T. PAR LA GRACE DE CE DERNIER, I.E DISCIPLE AUSSI HR1LLERA 260 
[SOUS] CETTE FORME. 

devvd dehe vathd prokto gurudehe tathaiva hi //<S7// 
tatprasadac ca xisyo pi ladriipah samprukdsate j 

« De la Deesse » : Tripurasundarl. Le « corps » est la forme qu elle 
a prise par jeu, de sa propre volonte (svecchdgrlntalTlavigraha). 
Comme on La dit : « Du fait qu elle a la nature de cent onze diviniles, 
la grande Deesse a la condition de maitresse des gaita » (si. 57, 
p. 185). Comme l'a dit le Maitre expert : 

« Louange suit a celui qui deficit t on lui les trois mondes, a celte Realite qui 
cst la siennc propre! Hommage au Maitre spirituel, a Siva, qui est a la fois la 
voie et le hut! », 201 

c'est parce quo la nature du maitre spirituel est cello metric du corps de 
la divinite que celle-ci est aussi dans le corps du maitre. Tout comme 
le corps de la divinite pent etre associe a la condition de Maitresse des 
guild, etc., de meme pour le corps du maitre spirituel dont la nature est 
celle de la deite. « Par la grace de ee dernier » : scion notre propre 
formule 262 : 

« Ce maitre spirituel, qui est Siva, manifestant sa bicn veil lance, etend sa 
orace par le moyen de son corps spontanement lumineux sur la tete du 
disciple. Ayant reyu eette grace purificatrice des tattva, I heureux [disciple] 

obtient la joie », 

le disciple qui a reyu la grace de son maitre resplendil semblable a 
celui-ci, pa re i I a la divinite. Ainsi. de meme que la condition de 
maitresse des gana est realisee dans le corps du maitre comme dans 
celui de la divinite, de meme doit-elle etre aussi realisee dans le corps 
du disciple. //67-68// 

I 9 H [Le passage sur] le kaulikdrtha se conclut [par les mots] : 

Ainsi est dit i.e sens kauuka, o [Deesse] que celeb rent les 


herds 


i 


68 


itv exam kaulikarthas tu kuthito vinixandite //68// 


260. saniprakitsaif : les divinites ctant par nature lumineuses, lour presence, realisee 
par la hhavana, a nceessai rente nt un caractere lumineux. 

261. Stance deja citee pp. 136 et 175. 

262. II s'agii d une citation du si. 31 du Cidvilasaslava ^ i tu r I. I ^ I * 

p. 326). 
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Le passage sur ce sujet particulier esi en ef'fet termine. « Ainsi » 
(evam) se refere a ce qui vient d’etre dit, Le reste esi facile a 
com p ren d re 263 . / /68 / 1 


Poursuivant [son propos]. [le Dieu] promet maintenanl d’exposer le 
sens le plus seerel do lous : 

Je tl dira! aussi le sens le plus secret pe rots, 6 Par- 
fa ite ! 

tathd sarvarahasyartham kathayami tavcmaghe 

« Aussi » (tatha) : ce mol renvoie a ce qui a ete dit sur la fagon [de 
comprendre les attires sens]. « Le plus secret de tons » : il esi plus 
secret que lous les precedents car il permet d'atteindre le Supreme 
(parapraptirupat vat ) 264 . //69// 

Voici ce sens : 

Dans le muladhara , a vast pris l'aspect pu vagbhava , 

PAKGILLE A L’ECLAIR, //69 // LA VIDYA , SON CORPS FAIT DE CIN- 

TI t* 

QUANTE PHONEMES, ASSOC I EE A TRENTE-HUIT KAI.A. SOUS LA FORME 
PE LA KUNDAUNT, PERCE LES TROIS MANDALA. //70// AUSSI EC I.A- 
TANTE QUL DIX Mil LIONS d’eCLAIRS FT DE FORME SEMBLABLE A CELLE 
P UNE FIBRE PE LOTUS. CELLE-C1 S*ATTACHE AU MANDALA DE LA 

i‘ ■ 

LUNE DU CIFI INTER IEUR. AY ANT POUR NATURE ESSENTIELI E CEI LE 
D UN I-LOT DE NECTAR 71, PONT ELLE PENETRE TOUT 1 UNIVERS, 
SA NATURE ETANT FELICITE CONSTANT!:. La PEN SEE : « CETTE 
[ENERGIE EST MON] PRO PR H SOI ». VOILA CE QUES1 LE SENS SECRET, 

6 Mahesvari! jjlljj 

muladhare tudidrupe vdghha vak fir a tan i gate //69 /■' 
astatrimsatkaldyuktapahcmadvarnavigrahd 
vidyd kundahmrupd mandulatrayabhedim 70 
taditkotinihhanrakhva bisi i tan tun ibhakrtih 

Mi- i ■ r / 

vvomendumaiida/dsakta sudhdsrotahsvarupim ijl 1 // 
sadd vydptajagatkrtsnd sadanandasvarupim j 
esd sviitmeti huddhis tu rahasvariho mahesvari 


« Dans le muladhara » : ayant. comme on fa dit, Lapparence. la 
couleur, de 1 eclair. « Ayant pris Paspect du vagbhava » : c'est la 
condition (hhava) de la Parole (vac) [correspondant a lap pa ri t ion des 


263. Scion .1 (\ MT-vivarana. p. 138), lc nigarbha cl le kaulikartha correspondent au 
saktopiiyu car tls rcposent sur la purification (on raftincmcni) dcs vikalpa ( vikatpasams - 
kriva ). caracteristique de la voic de I'energie. 

264. Cet nrihit releve, scion J. (ibid., p. 138) du swnbhavopaya. 
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quatre plans :] Supreme, Voyante. Intermedia]re et Elalee. C"est le 
triangle [central du srlcakra] 265 . On 1'a dit ici-meme dans le passage 
qui va de « Lorsque cette supreme kala voit] la fulguration du soi... » 
jusqu’a « el le est alors energie d’activite, c’est RaudrI, I’Etalee, la 
diversite des formes de Funivers » (YH. 1.36-40, pp. 56-56). « Ayant 
pris [’aspect » : s’etant transformee en cette forme [phonique], elle est 
« associee a lrente-huit kala » : le feu en a dix : Dhumrarcis, etc, Le 
soleil, dou/e : TapinT, etc. La lune. seize : Amrta, etc. II y en a ainsi 
trente-huit. Leur sont associes cinquante phonemes, a savoir : aux dix 
kala du feu, les dix let Ires YA. etc.; aux douze du soleil, les vingt- 
quatre occlusives A.4, etc.; et aux seize de la lune, les seize voyelles. 

i. 200 Elle a done pour forme ces cinquante phonemes. La vidyd . e'est la 
saabhdgvavulyd. On a dit plus haul : « Si on la separe en voyelles el 
consonnes... elle est formee des trente-sept tattva ». Selon cette stance 
(YH, 2.33, p. 144), ayant la forme de la kundalim et la nature de 
l Etalee, elle est faite de cinquante phonemes tout en ayant les trenle- 
sept tattva comine parties constitutives. Comme le dit la Revelation : 

« En son centre la poinle de feu, menue, dressee, a ete etablie. 
resplendissante, pareille a 1'eclair sortant de nuages sombres, jaune, mince 
comme un brin de riz, de la taille d un atome » 

[la kundalint], ondulant comme un serpent, telle tine liane de feu, 
« perce les trois mandala ». Ces derniers sont formes des mandala du 
feu, du soleil et de la lune 267 , C’est eux qu'elle perce. Les ayant perces, 
en suivant la voie cent rale 2W , elle entreprend de penetrer dans 
akala 269 . Voila ce que cel a signifie. F.lle est « aussi eclatante que dix 
millions d'eclairs » : elle en a Feclat, Feffulgencc. Telle est sa beaute. 
« De forme semblable a celle d une fibre de lotus » : aussi line, subtile, 
que ce filament, elle est « attachee au mandala de la lune du ciel 
interieur ». Comme le dit SvS : 

p. 201 « Ce qu'on nomine ciel supreme (param woman) sc irouve dans la partie de 

la tete qui s’etend de trois doigts au-dessus du front au sommet du crane », 


265. Le triangle est forme en fail par les trois energies divinisccs Varna, Raudri el 
J vest ha. avee la Voyante, I* Intermediate et FEtalee. issues elles-memes de la Parole 
supretvie. Amrt. reprend cette explication plus loin, p.225 ( ad Y1I. 3.5). 

266. M a tianaray a na-1J pa n i sad, 0.12. vcrsels 256-7 de V edition de J. Varenne (vol. I. 

p. 66). 

26’’. < )n notera la corrcspondancc : mulutUulra feu/dix, centre du ceeur/soleil/douze, 
ajnacakra : lune seize. 

26S. La sufiunm7, par ou s'eleve la kumlaUm . 

269, II y a deux lotus a inille petales. tons les deux akula, suites fun en has. l'autre en 
haul du trajet de la kunijalhu : cl. VII. 1.25 et l)T, pp. 34-56, supra , pp. 125-125. et V H. 
3.5. DT, p. 225. 


L 
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Scion ce lexle. dans le del interieur supreme se trouve le mandala de 
la lime, le disque lunaire, qiu csi conscience (ciccimdrabimhani). C ost 
la qu’elle se fixe. Sa nature est [alors] celle d un flot de nectar, elle a la 
forme d un Hot tie nectar qui s’ecoule de ce [mandala cl donlj « elle 
penelre sans cesse tout f'univers ». c'est-a-dire que pendant tout le 
cours des trois temps elle est infuse dans f uni vers tout entier fait des 
trente-six tartva. « Sa nature etant felicite constants » : cette felicite 
est le Supreme Siva, done, comme elle en a la nature, on la dit sadci- 
nandarupim \ La pensee ibuddhi) que « cette energie kundalinJ, lake de 
conscience (cinmayT) est [mon] propre soi » {svatmeti), c'est-a-dire la 
fusion to tale par identification (taddtmatayu samdvesah) avec cette 
forme [de Lenergie], e’est le sens secret. C’est ce que dit le CSS : 

« Lorsque, ondulante, elle s’eleve. etincelanle. hors du pTtha triangulaire 27 ", 
ayant perce le nmndala du soleil lie Siva el faisnnt s'ecouler le mandala lunaire. 

m g. 

enchantee d’une felicite supreme, ruisselante de ce miraculeu.x nectar, la 
femme noble et vertueuse, ayant renonce a la « famille » 27 1 va vers le purasa 
supreme, sans qualities, sans caracteristiques, fibre de tout aspect « familial » 
(kidar upavarjiiani). C’e maitre de l univcrs, elle l’embrasse, elle qui est pure 
liberte. Puis, satisfaite de la voie et de nouveau solitaire, cette Tripura non 
manifesie atteint 1'etat manifesto, jouissant de sa propre saveur » 272 . 1 70-72 


Poursuivant [I'expose des 
arrive] maintenant au sens 
tattvdrtham) : 


ivers sens a don tier a la vidya, on en 
relatif a la plus haute Realite (main 7- 


Ce qu'est le sens relatif a la plus haute 
dis, 6 I )eesse ! 

mahaiattvurtha ill va! lac va devi vadatni tv / 


ITE, JE II 


270. On peui tinier que certains mss, portent srngdraptfhut, an lieu de srngdUipJtiun. 
ce qui signifie « siege du plaisir amoureux » : il s’agil en fait loujours tie la rnome chose, 
car Ic voni est « triangulaire » et Situe pres du mfdddluira ou sc trouve le triangle d ou 
s'clcve hi kundalinJ: on est toujours duns Ic meme sysleme dc representation ou dans 
le memo univers metaphorique. 

271. kidani lyaktva et kulavarjitam : kuia peui designer ie centre subtil de ce nom: la 
kundalinJ sort de ce centre ci va vers le supreme purasa : Siva, situe au so m met dc son 
trajet. dans le hrahmarandhra, separe. done, du centre inferieur. Mais la femme noble et 
vertueuse pent elre aussi une veritable femme et non pas la kundalinJ. eependant que les 
mots puram purusinn peuvent vouloir dire : un autre liomnie, kuki etant alors la famille 
au sens social du termc. On a done ici un passage a double entente : montee de hi 
k undid ini ou allusion a des pratiques sexuclles mi les regies de caste son t transgrcssecs, 
les deux interpretations etant egalement valables. 

272. NSA. 4.12-16 (pp. 2! 1-215). J„ dans son commontaire du VM I (pp. 105-106). 
ituerprete explicitement ce passage commc deerivant Ic mouveincnt des souffles prana, 
apdna. etc., lots dc la monlee de la kundalinJ. 
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C’est clair. 

(Lc Y111 dit le sens selon la plus haute Realite : 

Cest le fait de s'unik soi - mem e a la Realite sans divisions, 

SUPREME, SUBTI1 I.. IMPERCEPTIBLE. SANS EXISTENCE CONCRETE OBJEC- 

TIVE, SUPREME REALITE AU-DELA DU CIEI INTERIEUR. LUMIERE ET 

EEL I CITE, TRANSCENDANTE IN MEME TEMPS QU IDENTIQUE A L’UNI- 

vers. 1113-7411 

ft i J 

niskale par amt’ stlksme nirlaksye bhavavarjite 773 
vvomatitc pare lame prakasanaiulavigrahe j 
visvoiiTrne visvamaye fattve svatmaniyojauarn // 74 // 

[Cette Realite estj « sans divisions » : non constitute de parties 
[distinctes]; ics kuia. en diet, sont des parties constitulives [de quelque 
chose]. File est « supreme » : plus grande que le plus grand, [tout en 
clam] « subtile» : plus petite que ee qu’il y a de plus petit. 
« Imperceptible » : ne relevant pas des faculles ni des organes des 
sens. « Sans existence concrete » : comme le dit la Cidgaganacan- 
203 drika : « on dit que ce qui est au-dela des sens ne pent etre peryu que 
dans la meditation intense » : ^ (bhavanagamum) : [seule] peui l'attein- 
dre la meditation intense. « Au-dela du ciel interieur » : au-dela du 
eiel (on firmament) interieur dont nous avons vu les caracteristi- 
ques" 74 . « Supreme Realite » : Realite supreme au-dela de tons les 
tattva. « Lumiere et felicite » : la lumiere, c est le Sans-Egal, lumiere 
de unites les lumieres. La felicite, c'esl la felicite supreme faite de la 
totalile de toutes les felicites particulieres. C'esl dans ee dont la nature 
est lumiere et felicite que se trouve ee qui transeende Y uni vers : ce qui, 
etant libere de tout l univers est. au-dela de celui-ci. Mais cette 
[supreme Realite] est aussi « identique a funivers » (visvamaya). Selon 
qu'il a etc dit : 


« Ttml ce qui brillc dans la multiple variete des lornies tons les o 

relevant de la categoric de fespace et du temps . c est Elle-meme qui brille 

sous toutes ces formes : je prends refuge en ce dynamisme de la Conscience » 

(samvidnn kalatn ) 2 5 , 

■ * 

cette Realite est aussi celle qui va se manifestant dans la diversile [des 
formes]. Comme le dit LUpanisad : « C’ela. tu l'es » 2 f ’. felle est la 


273. Ce passage ne se trouve dans aucune des deux editions imprimees de la CGC 
que j'ai consuliees. \ A\alon signalc dans son edition qu’il est absent des mss qu’il a 
utilises. 

274. YH. 1.69, D7. pp. 87. 201. 

275. Citation du H. 4 du Saubhagyalirdaya de Si\ r ananda (NSA. app.. p. 304). 

276. C’hand. Up, 6.8,7 : « el toi-meme. 6 Svetaketu. tu es eela ». 
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verite supreme; cl le sens relatif a la plus haute Realite, c'est de 
s idemiHer totalement favec ceile-ci, c'est-a-dire] unir son propre soi, 
dont la pure nature essentielle est eveillee par le maitre spirituel, an 
supreme Siva, donneur de la supreme vulva toute emplie de ce sens 
supreme. Voila ce que cela signitie. ' 73-74 / 

Mais eelte nature de notre propre soi telle qu on vient de la decrire, 
comment peut-on la connaitre? - [Le YHj dit done; 


Lltat 

COM Ml 
SAIRE ET 
SUPREME] 


DE LUMINESCENCE IT ANT CTI.UI DES CHUSES [A'MlNll SHS 
til I>1S OBSCURES, II Y A DONC UNE CONNEXION NECES- 
ISSLNIIHII1 ENTRE LE MONDE INTIER [ET LA R LA LITE 

HIS 


/ f 


tculii prakasanumatvam 1 tejasam tamasam api j 
avinabhavarupatvam tasmad visvasya sarvatah // 75 /,/ 

Lout coniine Siva fulgure dans Lesprit {cute) de tons les etres 
vivants, de la meme fa con « le soi est uni an sens interne, eelui-ci aux 
sens et les sens aux objets ». comme le dit un autre traite 278 . C'est 
ainsi que Petal de luminescence existe pour les choses lumineuses — le 
soleil, etc. comme pour cel les qui sont inertes. c'est-a-dire obscures 
tels les pots, etc. Cela luit d'abord dans Lesprit, c’est-a-dire dans le 
supreme Siva, qui est le Soi de la conscience ( ciddtnuin ). puis, par le 
jeu des divers organes des sens, I’apprehension de la Realite luit 
egalement an niveau de la diversite des objets. La Revelation dit a ce 
sujet : « Tout hrilie comme rellet de sa brillance, par son eclat tout cet 
[univers] resplendit » 2 « 11 y a done une connexion necessaire et 

essentielle » entre tout Lunivers tel qu’on La defini [el Sivaj 280 . II y a 
connexion necessaire lorsqu'en Labsence [d'un des elements conjoints] 
Lauire n'apparait pas. Qu’est-ce a dire? Pour celui qui le regarde, 
tout cet univers. parce qu il est \ isiblc, releve d une aperception qui 
depend de Lexistence d un snjet percevant. Tout ce qui est visible tie 
peut etre vu que par un sujet qui le perc'oil. C'est ainsi qu'on reconnail 
une cruche. Un objet dont Laperception tie renverrait pas a un sujet 
percevant n'existerail pas en tant que visible. Ainsi en est-il des comes 
du lievre (qu’on ne peut pas voir, done qui n'existent pas). Voila done 
une certitude acquise par raisonnemenl en elablissant la concomitance 


277. La luniinosile caraclerise avant lout Ic supreme Siva, qui est prakasa : Unite 
Imniere, c'est-a-dire toute existence, repose sur lui en tant que lumiere. Realite premiere 
puremeni lumineuse. 

278. C itation du Nyayasiitrabhasya de Vaisvavana <1.1. 4). deja laile p. 110 cl qui le 
sera pp. 22!. 293 et 332. 

279. Kalha-lJp.. 5.15 (trad. L. Renoti). 

280. Lc Aft. 1.41 disait deja que 1'energie manifesto d'abord I'univers dans son 
essence divine, puis dans sa forme exterieur. empirique. 
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[ties deux elements necessaires], aussi bien dans Laffirmation que dans 
la negation 281 . //75// 

Mais voila assez de reflexion sur les criteres de la connaissance! 
Ceux-ci, en effel, ne tirant leur validite que de ce qu'ils existent dans la 
Conscience {cidamtpravesena), il leur suffit, pour atteindre leur but, 
d'exister reellement (on, mieux, de participer a 1'etre : sadbhavam), 
celui-ci elant lumiere. [Le YH) dit done : 

La plus haute Realite brille, 6 Klamboiement de l'essence 

DU JEU DIVIN ! 

prakdsate mahdtattvum divyakndarasojjvale 

La plus haute Realite, realite que ne peuvent decouper Lespace, le 
temps, ni la forme, brille par elle-meme. Sans elle, rien ne pourrait 
briller. car c'est de son eclat que tout tire sa lumiere (qui est existence). 
La Revelation et la Tradition humaine disent a ce sujel : « Tout brille 
comme reflet de sa briilance » 282 et : « Cela, ni le soleil, ni la lune, ni 
le feu ne I’eclaire... » 28 T Un maitre expert, lui aussi, dit: 

« Soule la comprehension 284 do ceux dont Lesprit est unific dans une 
attention parfaite 285 peut voir et temoigner de [la veritej. Qu'esl-ee done quo 
cos miserables criteres |qui n'existent] qu'animes par la Conscience 7 l/eclat du 
soleil n’a pas besoin de la lumiere de la lampe! » 2Hfl 

« Flamboiement de I'essence du jeu diviti » : e’est un vocatif 
[s'adressant] a la Deesse. C’e qui existe dans le ciei (divi) est divin. C'est 
le supreme Siva. Son jeu ( kridd ). c'est Lenergie de la Conscience 
(cicchakti) en tant qufenergie d] activite occupee a creer, etc., Ic 
mondc. I/essence de ces deux [principes] est leur fusion totale jet Toi,] 


28 1 . Bhaskara (Sc. p. I HI) note plus simplement que la luminosite, cest-a-dirc 
['existence memo, dans toute chose do ee monde. qu elle soil naturdlcment sombre ou 
lumineuse, est la lumiere du brahman ( brahmanah prakdsah). Dans tout acte do 
eonnaissanec d un objet, il sc forme dans l esprit une connaissance en forme dc 
mouvement mental (vrili) qui est a la Icis lobjet et le soi individucl, et cc mouvement 
brille en unite avec lc brahman, lequcl reste toutefois brillant dc I aeon automatic. 11 cite 
a lot s I t panisad : tarn evil bhdntam anubhati sin ram. etc. La necessite d un lien csscntiel 
entre la divin ite et le monde pour que cc dernier puisse exister a sou vent etc affirmee 
dans le sivaisme non dualiste cachemirien, notamnient dans les Pratyabhijnakarika, 
pour qui la manifestation ne peui exister que parce quelle est presenle dans la lumiere 
qui la manifesto; ef. par ex cm pic, 1PK. 1.5. It) : svilminas cutmasamsthasya hhdvajatasya 
hhdsanam / asty evn... 

282. Katha-Up.. 5.15. 

283. Bh.G., 15.6. 

284. mad, el. infra. p. 265, note 1 (ad Di, p. 219). 

285 . avadhmaikatiinaniim. 

286. Ces trois lignes proviennent (scion V. D.) des si. I -12 de la Parapancasika : of. 
supra, p, 163, note 271. 
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6 I>ce$se, tu es le fiamboiement du a cette [fusion), elant comprehen- 
sion - s7 eternellement tixee sur bunion totale de Siva et Sakti. Voila ce 
que cela signifie. //76// 

Mais le fruit de la eonnaissance de ce sens relatif a la plus haute 
Realite n'est-il pas experiinente plus Card, en d'autres temps, lieu et 
corps, comme c'est le cas notamment pour [le fruit des| actes 
sacriliciels? - - A cela ii est repondu : 

Ce sens secret, que precede la stabilite [de l'esprit QUI 

N A IT Ql) AND SONT] UANNIS TOUTE VOLITION ET TOUT DOUTE, EST 
TOUT A FAIT CACHE. IL DONNE IMMEDIATEMENT LA CERTITUDE. 

n inis t a sur vasanik ulpa vikalpusth i t ipiir vak ah j 76/ 
rahasyfirtho mahaguptah sadyah pratyayakurakah 

La volition (ou decision : samkalpa) est faction de I'esprit [qui 
pensej : « je ferai ceci ». Le doute, lui, est une eonnaissance reposant 
sur une alternative : « dois-je fairececi ou non ? ». Mais. dans I'elat de 

JF 

totale liberte de Siva, ces deux [attitudes de I'esprit] soul detruites car 
ne reste plus alors que la parfaite eonnaissance [de la Realite]. Quand 
toutes deux sont rejetees, nait la stabilite, la fermete, de I'esprit. Le 
sens secret que precede cette [stabilisation de I'esprit] n est pas fail 
pour el re entendu. C'est pourquoi il est tout a fait secret : il ne doit 
elre dit a personne, il faut le garder avec le plus grand soin. 11 « donne 
immediatement la certitude » : en l entendant, la certitude : « Je suis 
Siva » (Sivo ’hum) surgit aussitol. Voila ce que cela veut dire. //76-77// 
Mais ou se trouve ce sens ? Ou l’as-tu vu 7 Quel en est le fruit ? La 
repo use est : 

Il se voit dans l'ocean du haut savoir 2Hii . LA ne subsiste 
plus aucun doute. 6 ParvatT! 77 II se trouve, donnant 

POIJVOIR DIVIN, DANS LES [mantras] ] JUS AU PIT HA DC LA VIDYA. 

mahdjmndrtmve drstah sunk a tatra na pdrvati I pill 
vidvdpfthaniband/ies'u samslhito divvasiddhidah 

*• i » i tk m ■ 


2S7. prut ft i : Ic terme est employe plusieurs Ibis dans la DT au sens de saisic ou 
comprehension intuitive non discursive de la Realite ; pp. 107. 222. 357. ou p. 735 ou 
pruUti esl defini comme pra/nutrvisranti, repos ou recueillement, absorption dans le 
Supreme conseient (sur visrdnti. cf. infra, p. 2 ( 18 . note). La Deessc est telle en tanl 
qu elle doit elre elie-meme saisic iniuilivenienl par le sadhaka dans son essence ainsi 
definie. ( est done le sadhaka avant tout qui doit avoir 1'expericnce mystique de cette 
fusion cosmique de Siva et Sakti. origine. base ct tin de toute la creation. 

2X8. nuthdjnandrnave : il ne faut pas voir la de reference au Jiumarnavatantra. texte 
scion unite probability plus recent que le Yll (cf. NSA. introd.. pp. 25-26). Bhaskara 
(Sc.) glose d'ailleurs ce mol par sum ti did. sans renvoycr a ce tantra. qui existait de son 
temps. 
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« Au pit ha de la vidya » im : la vidya est elle-meme le pit ha, car elle 
est le lieu de repos dcs deux Siva 29(1 . [Ce sens] se trouve « dans les 
[mantras] lies [au pit ha] » : eeux qui sont les parties const ilutives. a 
savoir les [trois] hija nommes vaghhava, kdmaraja et sakti\bTja\ : c’est 
en ceux-la, lies an pit ha de la vidya — qui doivent etre realises 
{anusamdhJyanumesu) au moyen du proces [phonique qui va] du bindu 
si lue sur la pointe des trois hija [de la vidya] a ardhacandra. puis a 
rodhinT, nadet, ndddnta, sakti, vydpinJ, samand el unmand, com me on I'a 
dit ici-meme : « Puis il taut triplemenl mediter..., etc. » 291 — que se 
trouve le sens relatif a la plus haute Realite, Conscience supreme, 
demeuranl la ou s'arrete unman a et que ne peuvent decouper ie temps 
ni Pespace. C'est ce que dil le SvS : 

208 « Telle esl eette Sumatra. Au-dessus de eelle-ci, il y a unmand oil 

n'apparaissent ni temps, ni kald. ni tattva, ni deites, supreme [Realite] 
totalemenl « eteinte » {sunirvanani) et qu'on nomine visage de Rudra 2 *' 2 . On 

jr 

la nomine Sivasakti, Exempte-de-doute, Sans-fard, Au-dela-des-zattva. 6 
Belle! C'est le plan supreme, inaccessible a la parole et a la pensee, ni avec ni 
sans divisions (aniskaiani cdsakalam), sans forme, sans vikalpa, sans dualite, 
supreme, paisible. c'est le plan supreme appele Siva ». 

« Donnant un pouvoir divin » : est divin ce qui se trouve dans le 
ciel (divi), e'est-a-dire dans la grande vacuite exenipte de toute 
expansion [phenomenale]. C’est. on Pa dit 29, \ le supreme Siva. 
Obtenir ce pouvoir, c'est avoir la connaissance parfaite [acquise] en 
etant inseparablement uni au Soi. Ainsi deiinie, cette supreme 
connaissance peut servir a l'usage le plus haul : elle donne un pouvoir 
divin. « 11 se voit dans Pocean du haut savoir » : ce haul savoir n'est 

jT 

rien d’autre que le samddhi . la fusion totale avec ce supreme Siva, et 
c'est un ocean en ce sens qu'il est plenitude du supreme nectar 
formant un ocean sans vagues. L'ayant perqu, on acquiert la 
realisation mystique de la nature de son propre soi 2W . Qu est-ce a 
2(W dire? Que ce sens relatif a la plus haute Realite se caracterise par 
Poblention supreme du supreme Siva. 11 se situe au niveau ou s’arrete 


280. viiiydpnhu : il s’agii de la vidya en taut que siege (pJi/ui) de la divinite. Le terme, 
tei. ne renvoie pas a la repartition des Bhairavatanira en mantrapTtha el vtdydpTfha. sur 
quoi voir 1’etudc d'A. Sandkrson. « Sivaism and the Tantrie Tradition »>, cilee supra , 
tntrod.. p. 29, note 15. 

290. C’est-a-dire Siva et Sakti. 

291. VII, 1.25-26, p. 54. 

292. rudravaktra : ["expression est pen courame, jc crois. Le sens ne m'en apparait 
pas evident. Dans certains textes. vaktra peut connoter renergie, la force elocutoire. 
mais cela ne semble gnere etre le cas iei. 

293. YH, 2.76. 

294. v vuimahanibhdvabhavand : et. supra, p. 101, note 31. 
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unman !, placee elle-meme a la pointe des 1 rois by a de la saubhagyavi- 
dyd cl lei esl le fruit qu il donne. Cela, je l'ai vu eternel lenient dans 
Petal de samddhi 205 . Voila ce que cela signifie. II ne te faut avoir 
aucun doute sur ce sujel. Voyant [la Realite] telle qu elle est. la disant 
telle qu'ellc est vue, je te parle de ce que je sais. Aie done confiance en 
ce que je te dis du sens [a donner a la vidya ]. //77-78// 

On a dit toutefois que ce sens selon la plus haute Realite doit el re 
tout a fait cache. Quels sont des lors ceux qui peuvent obtenir d’en 
jouir? [Le YH] repond : 

En jouiront 6 Dia ssi ! c eux qui se consacrent au kavla- 

car a, AINSI QU'A l.A CONTEMPLATION DE L'EMPRHINTE DES PIEDS 
[DU M AITRE] 2 ' h \ / 78 QUI PRENNENT PART AVEC ZEEE AUX REU¬ 
NIONS DIS YOGINT, ONT RE(,'U l’onction divine, sont libres de 

LA TACHE DU DOUTE, I. ESPRIT SANS CESSE JOYEUX ET VERSES DANS 
LE SENS SECRET CONNU GRACE A LA TRANSMISSION I RADII ION- 

nei.ee. //79-807 


kind near aparair devi pddukdbhdvcindparaih ,78 
yogimmelanodyuktaih prdpladivvdbhIsecanail / 
sankdkalankavigataih sudd mudiuimdnasaih 79 
pdraniparyena vijnd tar ah as y dr l ha visdrada ih 
hihh vote 


Les kauta sont ceux qui savent que kida 291 esl le corps el que celui- 
ci peut servir a un grand usage ~‘ ,a . C'est ce que dit le SvS ; 

« .le vais dire muintenant, pour le bien des kaulika , la science du kula. Cette 
seule science esl la voie d’union {vogopaya) des yogin, Tous les pouvoirs, qui 
demeurent Ires caches, sont [par elle] aises a obtenir. 6 Che re! Kula, dit-on. est 
le corps... » 


29?. On pcul remarquer ici. une t’ois de plus, la confusion, voulue. des plans humain 
el divin : le processus decrit est aussi bien eprouve. vecu. par le sddhaka qu'interieur a la 
divinite. Bhairava. ici, parle pour lui, mais en lant que modele que suit 1’adepte. Plus 
loin. YH, 3.7 (p. 222), il dira de menie qu'il fail sans cesse le culle tie la Deesse. 

296. piidukd ; « impressions of the I'ect oi a god or holy person..., N. of Durga or 
another deity », dil Monier-Wii.i.iams (Diet., p. fs1 8). J'ai traduil plus haul (DT, p. 9. 
supra, p. 102, note 40) pddukd par « sail da les du Mai ire » : ces satldalcs, melaphori- 
ques, peuvent aussi bien etre des eiiiprcinics. Commc je le disais. ce sont les traces du 
passage cn ce tnonde de la divinite. C esl menie, ici. comme le dira Amrl (DT. p. 211) la 
supreme divinite elle-meme. 

297. Sur certains des sens de kula. cf. supra, p. 187, note 37. 

298. mahdprayojanam : e'est-a-dire un usage ires eminent, un but ires clove : atteindre 
la liberation en lie. 1’. 208. la supreme eonnaUsance de la Realite cta.il detinie comme 
mahdprayojatuun, comme servant a I’usage le plus haul, e'est-a-dire donnant la 
possibilite de parvenir au supreme Siva. 
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p. 211 


Quant a la pratique de ces regies, le SvS dit ce qui suit : 

« Ecouie hi regie generate pour to us les disciples de la pratique du kula, 
quelle que soit leur condition : devotion au inaltre. paix, culte. foi, patience, 
fermetc », 

I elle est la regie pour ceux qui se consacrent a la pratique ordinaire 29g 
du kula. Pour ceux qui se consacrent a la contemplation de 
rempreinte des pieds [du Maine], selon notre fortnule, que voici : 

« line est la lorme (muni) de Siva, lumincux par lui-meme. Un [aussi] 1'etre 
(tanu) qui en est la prise de conscience. La IRealite] supreme, fusion totale de 
ces deux [aspects de la divinite]. voila ee qu'est Pempreinte des pieds |du 
Maine]. C'est, en essence, te supreme Siva » 300 , 

[jouiront de cette supreme science] ceux qui se consacrent a une triple 
meditation de Pempreinte des pieds du saint Mail re en [realisant] la 
lumiere ( pmkasa ). la prise de conscience (vimarsa) et leur unifica¬ 
tion* 11 . Quant a ceux qui participent avec zele a la reunion des 
YoginT 30 -, [ils le font] selon la prescription que voici : 


« Par tout ou se rencontrent les rayons de lumiere (marwiiyah), la memo 
POmnipresent se deploie. Peu importe des lors qu'on s en tienne ou non aux 
regies relatives a la meditation, au culte, ou autre »- m \ 


299. samavdcara : ce lerme apparait ici comme equivalent de kaulacara , puisqu'il 
glose ce mot: on a plus loin (HI. p. 258) Pexpression kmdikasumaydciira. Mais 
fenseignemcnt de la sanwyavidul est celui meme de I ripura : pcui-elre \ est-il ainsi fait 
allusion. On remarquera la fa^on dont tout le passage insistc sur la tradition kau/a 
comme formant le sens le plus haul, le plus secret, le maiultauvdrtha . dc la srividya. 

300. Citation du premier .v/„ du Cidsilasastava d’Amrt (NSA. p. 322). Cette stance 
est a ussi citcc, pp. 333 et 387. 

On soil qu"i! ne s'agil pas sinipiement ici de venerer les pieds du yuru (meme s'i! y a 
lieu, pour le disciple, de Is* Pure). La piuiukd qu'il Paul « realiser » mysliquemenl est la 
divinite supreme, coalescence de la lumiere et dc la prise de conscience. Le $!. 3.5 
(p. 224) ne dit-il pas que la yurupadukd eniptii tout I’univcrs? 

Cette conception de pdditka serait un clement essentiel du systeme Krama 
Mahcsvaranattda > aura it consaere son Padukodaya (comm settlement par les citations 
qu'il en fait dans son Maharthamanjanparimala). Selon Ic Mahanayaprakasa dc 
Sivananda. la samayuvidyii joue aussi un role duns ce systeme, dont une des pratiques 
est le voyinmiehma. auquel il sent hie qu'il soit fait allusion ici. On a done fimpression de 
se trouver en presence d un ensemble de references au Krama. 

301. Ce qui fail trois, d ou cette triple meditation, truyabhavana. 

302. ) oyinhuclanu : sm les voyinimetapa et nwltipiishldha imclana. melaka et meldpn 
ont le meme sens), on pourra se reporter aux eclaireissements de L. Si I burn dans son 
etude et traduction de la Maharthamanjari, pp. 133 sq. 

303. La premiere ligne de cette stance se retro live dans la I)T, p. 293, alLribuce a une 
Stotravali. Idle ne se irouse toutefois pas dans la Sivaslolravali telle que nous la 
eonnaissons. 
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Les YoginT sont conscience du sujet connaissant, de la connaissance 
et du connaissable 304 . Leur reunion 30S est ainsi repos dans le supreme 
Sujet conscient [obtenu] en tournant son attention vers I'interieur 
(i antarmukhlbhavena ). Ou encore, cette reunion est celle, con forme a la 
regie, de la roue des energies, afin de rendre hommage aux huit 
[Meres] : Brahml, etc. [En jouiront] ceux qui font cel a « avec zele » et 
« oni retail Ponction divine », c’est-a-dire ceux qui out obtenu d'etre 
laves par l eau du recipient, essence de la Conscience, que le meilleur 
p. 212 des maitres en Icqtiel seul regne Pessence meme du supreme Siva a 
consacree par un mantra. Ceux aussi dont les liens fails de mala out 
ete detruits. Ceux [egalement] qui sont « librcs de la tache du doute » : 
le doute, c'est la conscience incertaine [quexprime] : « cela est-il ainsi, 
ou non? ». Et c'est la une tache car cela cause une souillure. Ceux, 
done, qui en sont libres [jouiront de ce savoir]. C eux en outre « dont 
Pesprit est sans cessejoyeux » : de meme que la forme propre du soleil 
brille quand les nuages s'ecartent, ainsi, pour eux, les liens du mala 
une fois disparus, brille sans cesse dans leur esprit la forme du 
supreme Siva qui est joie {pramoda). Voila ce qui concerne tous ceux- 
la. [Quant a] ceux « qui sont verses dans le sens secret connu grace a la 
transmission traditionnelle ». e'est-a-dire ceux dont Pesprit tres 
penetrant a retleehi sur tout le sens secret transmis traditionnellement 
par la lignee des maitres, de Siva a leur propre guru, tons ceux-la 
jouiront du sens relatif a la supreme Realite. / 78-80// 

Ceux par contre qui n'ont pas les qualites necessaires a la pratique 
assidue du kaulacdra qu'on vient d'enumerer, n'obtiendront pas cette 
[science]. [Le Dieu] le jure en disant : 


[Ainsi i n est-il et] non autrement. je n 1 1 jure, 6 
Belle de la Famin e consacree! //XU / 


nanyutlul tievi ivam sape kulasinulari ,80/ 


7 


1 >EI SSE 


C’est facile a comprendre. //80// 

P- 213 Mais s'il n’y avail pas la succession des maitres spirituels, [ne 
pourrait-on pas] arriver a obtenir au moins un certain savoir en lisant 
des livres, etc., a force d'erudition? [Le \’H] dit done : 


304. Les Yogini. energies divines, formes de la Deesse. emanent dc la di'. inite comme 
des rayons {maricayah). Presentcs dans lc cosmos comme dans le corps humain cl dans 
la divinite, on con^oit qu'elles soient decriles comme la conscience presente dans le 
sujet, comme dans l objectiviie ou dans la connaissance, puisque I'energie divine esi la 
partout a Poeuvre. Sur les YoginT, cf. introd., supra, p. 57. 

305. L. Sn hi kn (op, cit.. p. 133) ecrit preeisemeni des melapasiddha : « Ce n'est plus 
seulemcnt lc prameya qu’ils absorhem dans le sujet connaissant (pramCitr). c'est le 
pramana : la connaissance et ses moyens. On leur assigne comme fonction la 
resorption » : ils sont done, comme ici, tournes vers I'interieur. 
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214 


C EUX QUI, DRIVES DE LA TRADITION. S'ENORGUEILLISSENT l>! LEUR 

SHULL SCIENCE, COMME ILS TRANSGRESSENT LA REGLE, LES RAYONS 

I>E LUMIERE [l>E LA CONSCIENCE] LES RUINENT. //81 // 

paranjparyavihnut if jmmamatrena garvitdh j 
tesam samayalopena vikurvanti niaricayah //81// 

Le sddhaka n'atteindra pas le succes amremenl que par la 
tradition : s il n a qu line connaissance livresque, separee de la 
pratique kauia, [il ny parviendra pas]. Ceux qui sont dans ce cas, 
prives de I'enseignement traditionnel. le peu de savoir qu'ils iirent de 
Lanalyse du sens des mots les emplit d un vain orgueil. [En effet] 
« comme ils transgressent la regie ». c'est-a-dire comme ils enfreignent 
et ignorent ee qui touche au processus d'enonce (uccara) de la vidya. a 
la connaissance de la pratique conventionnelle {scnjikcta) des phone¬ 
mes du mantra, du fail qu ils sont prives de I'enseignement des trades 
et des agama tels par exemple que le NSA quand il dit : « renivranl. 
placee au-dessous est l energie »■ W6 , les rayons de lumiere [de la 
Conscience] les ruinent. [Ces rayons,] ce sont BrahmT, etc. 30 ~, comme 
cel a a etc cl i t : 

« Puissent les Meres du Kula ins , rayons de lumiere de la Conscience 300 , 
omnipresentes, demeurant dans tous les pTtha, dies qui sont de pleines formes 
dc BhairavT. nous proleger!» 

i« 'c sont aussi] les deites des elements corporeis, peau, etc. : les DakinT, 
etc. 3I °. C'elles-ci ruinent, c'est-a-dire engendrent une alteration, detrui- 
sent le corps dc ces [mauvais adeptes], en faisant naitre en eux une 

alteration [corporelle] due a l’exces de Tun on I’autre de ces 
elements 3 ". //81// 

Mais a quel les dates, sous quelle constellation, quels jours, faut-il 
tenir la reunion des YoginT selon la pratique kaula*! - [Le YH] 
re 



200. Example dc I explica lion Iradiliormelle du sens d'un phoneme du mantra. C'est 
une citation du NSA. I.II1 sur les aksara dc la srfvidyd, Ces mots out ete cites par 
_ l . t i. p. 179 {supra, p. 236, note 214). 

.107. Sur Era hint (ou Brahman!) etc., cf. 'lit. 3.113-1 15, pp. 312-314, et DT. ad !oc. 
208. kulamatarah : DT. p. 108. supra, p. 184. note 20. 

.'09, cinmaruayah ; el, I)?, p. |(i4 {supra, p. 181, note 1) oil le terme est applique aux 
mantras: il s’agit toujours de forces emanant comme des rayons de la Conscience 
supreme, 

310. Cf DT. p. 189 et YH. 3.30. DT. p. 237. 

31 I. La same, selon la theorie medicate indienne traditionnelle, est, on le sait. due a 
t'equilibre de trois principes essentiels : eau. leu, vent, el des « humeurs » qui y 

correspondent. D'ou. analogiquement. l'idee. iei, de la morl eausee par Lex ces d'un des 
dements composant le corps. 
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MAIS CELUI QUI EPROUVE CONSOIEM MENT LA JOIE DE SAVOU- 
RER LA QUINTESCENCE DIVINE, TITUBANT DANS LA FELICITE DE 
L’ALCOOL 312 , SE REND FAVORABLES LES RAYONS DE LUMIERE [DE 

i a Conscience] sans cesse, mais aussi a des moments parti- 

CULIERS, AUX JOURS FAVORABLES LUNAIRES, A CEUX DE LA CONS¬ 
TELLATION DE LA DE1TE, AINS1 QU'A CEUX DU SOLEIL. //82-83// 


yas tu divyarasdsvddamodamdmi vimarsanah / 

devatdiithinaksatre viire pi cti vivasvatah ; 782// 

man cm prbmyaty eva madirammdaghurnitah / 

sarvadd ca vise semi 

■ * 


Lc yogin attache au kauldcara « eprouve consciemment la joie de 
savourer la quintessence divine » : est divin ce qui se trouve dans le 
ciel (t//W), dans l’espace interieur (vyoman) supreme™ 3 , c'est le 
supreme Siva. Cette quintessence (rasa), c’est la fusion to tale [de Siva 
et Sakti], fusion qu’il savoure, dont il a I’experience (anuhhava). D’ou 
son etat d’esprit : celui d’une prise de conscience joyeuse (tnodamanam 
vimarsanam). II n’eprouve d’abord quc la felicile increee de la 
fulguration d’une prise de conscience glohale intense (pardrnarsa) [qui 
est experience dc son] unite avec le supreme Siva. Ensuite, ce yogin 
« titube 314 dans la felicite de l'alcool », c’est-a-dire qu’ayant accompli 
de la fagon qu’on dira 315 la purification de Yarghya, il obtient la 
felicite grace a l'alcool transforme [par le rile] en supreme ambroisie. 
[Dans cet etat.] il se rendra favorables les rayons de lumiere [aux jours 
lunaires], el a ceux de la constellation de la deite. Ces jours lunaires 


312. D’apres la Sarngadhara Sanihita, mudiru serait une boisson aleooliqu*' prove- 
nant de la distillation (de eertaines hes bes ?). J. (ad TA, 15.69-72), explique ee quc sont 
certaines des boissons alcooliques ;i usage rituel : madya est dit « vin », fait avec des 
raisins, sidhu vient de la canne a sucre, surd, d’une sortc de palmier (vibiutaka), etc. Cf. 
aussi TA, 29.10-13. Mais il exisle aussi d'autres termes el d'autres recettes de 
fabrication, sur quoi voir notamment Penlli Aalto, « Madyam apeyarn », in Cl. Vogel, 
ed., Jndnamuktava/i, Comm. Volume in Honour of Johannes Nobel (New-Delhi, 1963). 
pp. 17-37. 

On sail que Eusage sacrificicl de l'alcool (sura) est ancien. I) ctail utilise comme 
substitut du soma dans le rite vedique dit suutramanJ a Indra. dont il reconstruisait le 
corps. 

313. CT. D7. p. 20H ou divi est glosc sunye. On a deja note 1'equivalence entre s tiny a et 
vyomun : supra , p. 167, note 282. 

314. ghiiniitah : cf. Abh. ( I A. 4.200. vol. 3, p. 231) « Quand un yogin [immerge] cn 
kula [a bu] surabondammenl du vin supreme de Bhairava et qu'il titube d'ivresse 
(ghurnitah), quelque position que prenne son corps, e'esl la une mudrd », e’esl-a-dire 
une attitude mystique. L.e terme s applique au yogin « ivre de Dieu ». mais aussi a qui a 
bu de l'alcool rituel lenient ingere et assimile a l’ambroisie divine : a ['essence de la 
divinite. CL YII. 3.6, DT, p. 226. infra, p, 271, note 23. 

315. Voir la description du rite du visesarghya, YH, 3.98-103, DT, pp. 285-292. 
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favorables] sont le liuitieme et lc quatorzieme. La constellation, elle, 
est pusya 316 . On le dira ici-meme [plus loin] : 

15 « () Paramesvarll il faut faire la cakrapuja speciale des YoginI sous la 

constellation de pusya. lc jour du soleil, les jours [anniversaires] du guru, celui 
dc son proprc naksatm , ainsi que lots des huiticme et quatorzieme [jours 
lunaires] » (YH, 3.191-192, pp. 378-379) - l|7 . 


[Ces jours-la, done] « il se rend favorables les rayons de 
lumiere» 3,K . II doit faire cela sans interruption. Aux temps ainsi 
prescrits[, en effet,] il lui faut sans eesse se rendre favorables les 
YoginI, e'est-a-dire que faute de faire cela I'effet produit sera 
contraire 3I ‘\ Ce qui est dit des temps particulars [a observer] 
concerne le eulte special a accomplir en certaines occasions (naimitti- 
kavisesapuja). [Par contre,] il faut « sans eesse ». c’est-a-dire tous les 
jours, se rendre favorables les rayons de tumiere. II faut le faire de 
faqon permanenlc. Nc pas accomplir les acles obligatoires (nitydedra), 
e'est commettre une faute el il faut alors accomplir un rite d’expiation 
{prayascitta). comme le prescrit SvS. qui dit : « Si on omet d'accom- 
plir le rituel obligatoire, [il faut alors faire un culle a la deile] selon 
ford re prescrit, v compris le [eulte du] trone et celui des avarana[deva- 

td] ». //82-83// 

Ne pas faire |ees rites], e’est commettre une faute, alors qu’en les 
accomplissant ; 


On obtji nf la plenitude de la conn aissan<e-eveil. //83/ 


V 


Jubilate purnahodbatdm 83// 


16 Comme nous I'avons dit : 

« La est Sambhu, qui est le Soi lui-meme, [Conscience] que caracterise une 
connaissance sans objet parliculier {nirvisayabodhalaksanuh) », [fadepte qui 
accompli! les rites presents] obliendra la condition de Sambhu (= Siva), ccllc 
du Soi. pure Conscience que rien ne voile (nirdvarunucidnlpa). //B3// 

Mats cette plenitude de la connaissance (ou de reveil), comment, en 
combien de temps et par qui est-elle obtenue? [Le YH] repond : 


316. La sixieme ou huiticme constellation, ou asterisme. On a vu (DT, p. 189) qu il \ 
en a vingt-sepL 

317. (T. infra , p. 293, 

318. ntarui : ef. supra, p. 184, note 20. 

319. Ou : on commettra une faute : pratyavaya. Les tautra predsent aus$i (nous lc 
verrons phis loin) que le mandala (on autre receptacle de la divinile a usage de eulte) des 
Yogin’i nc doit jamais resier vide d'ofTrande (urghya* etc.), faute de quoi les deites. 
irritees, devoreraient fadepte. Cdui-ch a tout lc meins* commettrait la une faute qu i\ 
faudrait reparer par un rite d'expiation, prayascitta. 
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O Maitresse des dieux! CETTE disposition d'esprtt faith 

!)E HAUTE UONNAISSANUH, C’EST PAR LA GRACE DU MEILLEUR l>ES 

MAITRES SPIRITUELS, 6 DEESSE! QUE LES HOMMES AUSSITOT L'OHTIEN- 

NENT. //84// 

evambhdvas tu devest desikendraprasadatah / 
mahdjndnamayo devi siidvah samprapyate naraih //84// 

Celle disposition d'esprit, c'est la plenitude de la connaissance. [On 
Pobtient] « par la grace du meilleur des mail res spirituels » dont le 
regard jete avec compassion 320 [suffitj pour que tous les liens qui 
enserrent [le disciple] soient rompus. Ce meilleur des maitres spirituels 
est le supreme Siva, 1'Absolu (kevala). C'est par Taction de sa grace, 
en lui prenant les pieds, qu’on devient « fait de haute connaissance », 
pure conscience sans voile. Com me nous Tavons dit ,21 : 

j* 

« Ce maitre spirituel, qui cst Siva, manifestant sa bien veil lance, etend sa 
grace par le moyen de son corps spontanement lumineux sur la tetc du 
disciple. Ayant repu cette grace purificatrice des tattva, I'heureux [disciple] 
obtieni la joic ». 

« Les hommes », ce sont, comme on Ta dit, eeux qui sc consacrenl 
au kaidacdra en en observant les regies specifiques. « Aussitot » : ils 
Tobtiennent par le seul fait de rccevoir la grace du meilleur des maitres 
spirituels. //84// 

[Le YHJ conclut [ce chapitre sur] la pratique du mantra : 

AlNSf, LA CONNAISSANCE QUI DONNE CELA, A LAQUELLE ON 

ACCEDE PAR I A SCIENCE DES PHONEMES DE LA VIDYA, SECRETE, 

Ta ete expliquee de six [fa^ons], 6 Deesse, DurgT! par amour 

[POUR Toi]. CELUI ODI L A COMPRISE DEVIENT AUSSITOT SEIGNEUR 

DU CERCLE DES HERDS. //85// 

exam etatpradatn jndnarn vidyarnagamagocaram / 
devi guhyam priyenaiva vydkhydtam dttrgi sadvidham j 
sadyo yasya prahodhena vfracakresyaro Nut vet 11 85// 

« Ainsi » : de la fa^on qu'on a elite. « Qui donne cela » : cette 
connaissance donne Tessence 322 du supreme Siva, totale plenitude de 
la connaissance. « A laquelle on accede par la science dcs phonemes 
de la vidyd » : il s’agit de la science 323 des quinze phonemes de la 

320. k arunak atak sap at a : cf. DT, p. 00. ci-dess us, p. 169. note 291. 

321. Citation deja faite par Amrt., DT, p. 197. dc son Cidvilasastava. 

322. parasivcUattva : il Taut entendre par tattva Tessence, la realite proton de, de Siva 
et non pas le tattva de Siva, si me d'ailleurs au-dessous du supreme Siva. 

323. dgama : on pourrait aussi bien traduirc ce terine par traitc ou tradition, mais 
cela revient an memo, la science de la vidyd etant transmise par la tradition qu'exposent 
les trailes. Comme la vidyd , les Bhairavagama soul une forme dc la Parole premiere, ils 
sont done la connaissance, la science clle-memc. 
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vUlya, car ils font conn ait re la plus haute Realite. C'est a cela que cette 
vulva fait acceder [et c'est ce qui a ete expose] dans I'ensemble des 
sloka [de ce cliapitre], allant tie « Celui qui la connait devient 
semblable a Tripura, seigneur du cercle des heros » (si I) jusqu'a : 
« Ainsi. la connaissance qui donne cela... » (si 85*). « De six 
Talons] » : les six sens : le sens litteral. le sens oral iradilionnel, etc., 

.a 

qui out ete expliques de six favons. « O Deesse! » : [deile] supreme, 
fusion totale de la lumiere et de la prise de conscience ( prakdsaviniar- 
sasamarasyamaya), « DurgT! » : inaccessible! — sa nature essentielle 
ne pouvant pas etre apprehcndee par ceux qui sont prives du regard 
jele par le meilleur des maitres spirituels. « Aussitot » : en connaissant 
ces six sens, celui qui les a compris devient aussitot seigneur du cercle 
des heros. C e cercle rensemble des heros — c'est le cercle de ceux 
is qui se consacrent a affronter la destruction sur le champ de bataille ou 
le « je » tue le « cela ». Le Seigneur de ce cercle est le supreme Siva. 
Cela signifie que des qu'on a acquis la connaissance des six sens qui 
viennent d'etre enonces. on devient le supreme Siva. 


Tel est le deuxieme chapitre, « Pratique du mantra » de la DTpika 
sur le Yogi mil rdaya redigee par f excellent yogin Amrtananda, disciple 
du paramahamsa. maitre et ascete Sri Punyananda. 

























Troisieme chapi ire 



keta 


[Bhairava,] 
do purler de 


suivant Pordre [des sujets a 
la pratique du culte : 


trailer], promet nuuntenant 


MaINTENANT. 6 InCOMPARAIII \ ! JE TE DIRA1 I A PRATIQUE DU 
CULTE, 


pujdsamketam adhtmd kathayatni tavdnaghe 


C est clair. 

en dit aussi le fruit pour qui Pecoute : 

DONT LA SEULE CONNA1SSANCE EAIT EXULTER EE LIHERE-VIVANT 

1 // 


vasvit 



1 


« Dont » : de la pratique du culte, dont la seule connaissance, la 
settle et parfaite connaissance, qui, coniine on le dira, se divise en 
trois, supreme, etc., [a pour effet] que le libere-vivant, celui qui etant 
en vie est !there, celui qui a la conviction 1 : «je suis Siva », exullc. La 
seule conviction de Pidentite de son moi avec le supreme Siva 
(parasivahania) cause sa joie. HI!/ 

[Id] commence [Pexpose de] la pratique du culte 2 : 

PON CULTE, PER PETU ELLE MEN! MAN I EES IE, SE REPARTIT EN UNE 
TRIPLE DIVISION. 

lava nityoditd /nlja trihhir bhedair vyavasthitd / 

1. mart : conviction, croyance, plutot que pensee : MAN impliquant, plus que la 
simple pensee, l'eveil de 1'esprit (« geistig erregt sein »). La conviction qu’a le libere- 
vivant de son identification a Siva reteve en effet non tic la pensee hanale, discursive, 
mais de 1'iniensite de la realisation spirituellc. 

Dans le Veda, matt est la pensee inspiree. visionnaire, du poete, le kavi, « le barde des 
Veda dont 1'intention maitresse est d'ordonner le cosmos afin de le faire durer » 
{L. Sil tiURN. Instant a Cause, p. 21). pensee qui prend la forme des hymnes et des 
lormules. Cl. Av. 7, 22. Monnier-Williams. Diet,, domic comme premier sens, pour le 
Veda : « devotion, prayer, worship, hymn, sacred utterance ». puis « thought, design, 
intention, resolution, determination ». etc. : on person la un champ semantique, celui 
de M ! \ d ou \ ient mantra e est-a-dire celui d une pensee intense, spirituclle, qui 
s'aecomplii dans et par la parole efficaee : Ehymne vedique. Ic mantra. 

2. pujasamketa : cf. in trod., pp, 71 sq. 
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« Ton » [culte] : lc ticn [6 Deesse] qui es I'energie de prise de 
conscience de moi qui suis lumiere. Ce culte est « perpetuellement 
manifeste » 3 : il est perpetuellement, quotidiennement. manifeste, 
accompli et il se repartit en une triple division. 

1 es noms de ce culte sont dits : 

O GalrI! il est supreme, NON-SUPREME et, KN ! ROIS1HME. 

SUPRE ME-N ON -SU PRE ME. // 2 1i 


para copy apara gauri trtfvd ca para para 


1 


Le premier culte est dit supreme on le plus haul (uttamu) : il est plus 
haul que les deux autres paice qu'il contribue a repandre et celebrer 

jr 

l’indivision d'avec le supreme Siva 4 . C’est ce que dit la Samketapad- 
dhati : 

« Le culte qu’on accompli( continue)lenient avee des choscs de nature 
externe telle des fleurs, etc., n est pas [vraiment] un culte. Le culte fail dans le 
lieu sans dualite 5 6 7 , dans la grandeur de I’espace vide interieur' 1 , celui-la est 
Supreme ». 

l.e deuxieme culte, non-supreme (apara), se pratique sous la forme 
de 1’horn mage rendu aux avaranadevatu du cakra manifeste (bahya- 
cakra). 11 n’est essentiellement rien d’autre que celebration de la 
dualite. C'est le plus has (adhama) |des trois], Comme on vient de le 
dire : « le culte qu'on accomplit continuellement avee des choses de 
nature externe telles des fleurs, etc., n'est pas [vraiment] un culte ». La 
troisieme sorte de culte est supreme-non-supreme ( pardpard ). 11 est 
forme d une meditation intense (bhavana) qui est absorption dans la 


3. nit y nth to : perpetuellement present et en aete, qui ne s’eteint on ne disparah 
jamais. 1 expression est sou vent employee par J. dans son comnienlaire du TA, 
nolamment pour qualifier la Conscience divine, perpetuellement surgissante, toujours 
presente et vivantc. la « di\-septieme kald »> eternelle, jamais absentc (of. TA, vol. 2, 
pp. 133. 141. etc.). Le prof. Wezler, de Hambourg. me fail observer quo [’expression 
nitvoditii peut aussi s'entendre comme la manifestation, I’apparilion. tie quelquc chose 
qui esi etcrnel (nitya) : cela pourrait fort bien s’appliquer a la pujd, mais ce n’est pas 
exactement ainsi qu'Amrt explique ici ce terme. 

4. paramasivadvaitaprathaprapetkatvat : pratha est expansion, ctalcmcnt. mais aussi 
celebration, au double sens de parole et de louange do ce dernier terme. (T. \ II. LI. 

5. advavc dhdnmi : dhdman est lieu, endroit. mais aussi manifestation, gloire. ( 'est 
phis specia lenient un lieu oti se manifeste une divinite ou une puissance, « a holder or 
container of numinous potency » (Gonda). Ici, c'est le plan intensemenl energetique el 
lumineux de la conscience supreme de la non-dualite. Sur ce mol, voir Gonda, « The 
meaning of the Sanskrit term (/human » { Verhand. d. k. Seder/. ikad d. ii'etensehapen. 
Aid. Letterkunde, 73, n" 2. Amsterdam, 1967). 

6. khe : cl. D7, p. 11, supra , p. 103, note 46. 

7. prat ha encore. 
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PUJASAMKETA 3 LES TROIS PUJA 

Conscience absolue\ dans la non-dualite, dans Ic domaine interieur. 
des [elements] exterieurs [du cultc]. 11 est intermediate [enlre les deux 
autres] car sa nature est a la (bis supreme et non-supreme. //2// 

Les traits caracteristiques de ces [trois formes de culie] sent exposes 
successjvement : 

La PREMIERE [SORTE DE CULTE] A POUR DOMAINE EE MOUVEMENT 

DE TOILS [LES SENS] QUAND ILS DEMEURENT DANS EA NON-DUALITE. 

prathamadvaitabhavastha sarvaprasaragocara 

Selon la formule citee plus haul 0 , « Ie soi est lie au sens interne, 
celui-ci aux sens, el ces derniers aux objets », [le cultc supreme] a pour 
domaine les mouvements, les fonctions de tons les sens. Qu'est-ce a 
dire? — ("est que le culte supreme est une celebration (pratha) de la 
non-dualite marquee par la fusion dans la Conscience absolue (, cillava ) 
de toute Lexteriorite (hdhyasya). C ost ce que dit le bienheureux 
Vijnanabhairava : 

« Parlout ou va la pensee, vers Lexterieur ou vers Linterieur, 6 Chere! la sc 
trouve Letat sivaitc. Celui-ci etant omnipenetrant, ou done (la pensee] 
pourrait-elle allet* [pour lui echapper]? 

« Chaque fois que. par Lmtermediaire des organes sensoriels, la Conscience 
de LOmnipresent se revele, puisqu’elle a pour nature fondamentale de n'etre 
que cela, grace a l’absorplion dans la Conscience absolue, [on accede a] 
Lessence de la plenitude » (si. 116-117, trad. L. Silburn). 


La seconde, le culte DU CAKRA, EST SANS cesse accomplie 

PAR MOL 



dvitiya cakrapuja ca satUt nispddyate may a / / 3 // 

La deuxieine [forme de culte] est le culte du cakra (cakrapuja). I! 
est non supreme. II consiste en I'hommage rendu aux divinites entou- 
rant [la Deesse]. siegeant dans le sneakra. du carre [externe] au 
baindava\cakra\. « II est sans cesse accompli par moi » : je Lelfectue 
continuellement, chaque jour, tout omniscient que je sois. parce qu’il 
est ce qui eveille [chez Ladepte] Laperception intuitive sans dualite 
(abhedapratltihodhaka) [de la Realile]; e'est-a-dire que ce culte doit 
etre sans cesse accompli par lous ceux qui possedent la connaissance 


S. cillaya : Amrt explique un peu plus loin <p. 223) cn quoi consiste cette absorption 
ou fusion {iaya) dans la conscience. II cite a ce propos le VBh qui. precisement, enseigne 
comment passer, ;i purtir des elements de la vie des sens, ;i la realisation de Labsolu : 
tome la diversity dcs elements du culte. emplissant Lofficiant de joie, I’amene a 
I'absorption en Siva. 

9. DT, p.110. Citation de Nyayasutrabhasya, LI, 4. 
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afin [dobtenir] cetle comprehension sans dualite. S'il n’en etait pas 
ainsi, fen rabsence du monde do la dualite] l0 , le lerme « sans dualite » 
reviendrail a nier ce qui n'existe pas. ee qui ne serail pas juste 11 . C'esi 
la precisement ee que dit un autre trade : 

« Seule line chose posee en quelque maniere pent, en tant que telle, etre 
nice. Si on ne pose pas d'abord son existence, sa negation ne sera pas ensuite 


? >> 


12 




[Puis] est dit le culte supreme-non supreme : 

La troisieme, 6 Deesse! consist!-: a | placer] ce qui de SOI 

VIENT AU JOIJR DANS CE QUI N EST QUE CONNAISSANCE. 

evani jiianamaye tievi trtiyd svaprathdmayT 


Cette troisieme forme de culte, supreme-non supreme, eonsiste a 
[placer] ce qui vienl au jour sur le plan 13 qui est, comme on l a dit. 
meditation intense de la non-dualite (advaitahhaxana), e'est-a-dire a 
faire reposer 14 dans la eonnaissance Paction rituelle exterieure : 
I'hommage a chacune des divinites entourant |la Deesse]. C "est ce que 
dit le Maitre expert : 


10. Donl le terme « non-dualite » implique I'cxistcncc, puisqu’il I'exclut. 

11. Le monde de la dualite exisle, a quoi s'oppose la Rcalitc sans dualite. Le culte 
non supreme repose sur ee monde tie la dualite el fail qu'a partir de la l’adepte peut 
alter vers la non-dualile. Ne peut etre nie ou depassc que ee qui est d’abord pose : e’est 
ce que dit la Brahmasiddhi citee ici. 

12. Citation de la Brahmasiddhi, Tarkakanda. 2, 2. de Mandana Misra. 

13. dhdnmi. of. note 5. supra, p. 265. 

14. visnmti — qui signitic repos, quietude, apaisemeni peut etre assimile a la 
eonnaissance, en raison des valours de ee terme dans le siva’isme non dualtsle 
eaehemirien. II y designe d’abord le « repos » de toute chose dans la Conscience, e'est- 
a-dire le fait que la manifestation cxiste d’abord el elerncllement dans la 
Conscience divine qui en est le substrat. De I agon analogue, dans la manifestation 
cosmique. toute categoric (tattva) « repose » dans cello qui la precede ontologiquement. 
Le Conscience elle-meme repose en elle-meme en ayant conscience de son etre 
In milieux : comme le dit t hpaladcva (Ajadapramatrsiddhi. 22). le repos en elle-meme dc 
la C onscience est la condition du « Je » absolu : prakdsasyiitmavisnintir uhambhdvo hi 
kinitah. Les consciences individuelles, d'autre part, trouvent leur aches emeni dans le 
« repos dans la Conscience divine » et. a cet egard. une expression comme cillaya , 
fusion dans la Conscience, qu'on vient tie voir. (Di. p. 220) evoque la memo chose que 
visranti. 

Dans le domaine de 1’esthctique. enfin, visranti denote l absorption en quelque chose, 
la contemplation d un objet, ou sont unis la conscience en repos cl la jouissancc 
esthetique. Cette jouissancc. dit Abilinavagupla. dans LAbhinaviibharati, eonsiste en un 
etat de fluidite (druti), de dilatation et d’expansion el se earacterisc par tin repos en sa 
propre conscience du a la predominance du saliva, el sa nature cm ce-lle dc la lelicile el 
de la Lumiere {prakasdnandamuya) elle esi du memo ordre que la jouissancc du 
supreme hrahmun (parahrahmasvddasavidlia). 
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« Avec Poffrandc, je jette les constructions mentales de 1'etre enchaine. etc., 
dans le lieu qui n’est qu’unc seule masse compacte de conscience, telle 
1’oblation de beurre clarific dans le feu [sacritieiel] » 15 . 

Les prescriptions relatives au cutie [supreme] sont [enfin] diles : 

La plus haute est connue comme etant i.a supreme. Ecoute 

MAINTENANT COMMENT IL FAUT FA FAIRE. //4'/ 

uttamd sd para jneya vidhdnam srnu sdmpratmn // 4 // 

La plus haute [forme de culte] est le culte supreme. Elle se definit 
comme la plus haute par rapport a la condition moyenne et inferieure 
des deux autres. C elle supreme pujd doit etre « connue », c'esl-a dire 
accomplie scion la connaissance qu’on en a. La non supreme sera dite 
ci-apres. Celle-ci est supreme parce qu’elle est alleinte par la 
connaissance [de la supreme Realite]: elle est done la plus haute |des 

r 

troisj. Ecoute maintenant les regies de ce culte, qu‘il faut connaitre u> . 

11411 

ft If 

I.a regie a suivre [pour ce culte] est maintenant exposee : 

A YAM EVOQUE IN ESPRIT, SIR LE VAGBHAVA PLACE DANS LA 
FORET DU GRAND [ (MI S. L'EMPREINTE DES PU DS DU MAITRE [DIVIN] 
nil l L'NIVERS 1 EN FA1SANT PLEUVOIR LA SUPREME AMRROl- 


SIE, //5// 


uuihdpaduiavandntasthe vdgbhave gurupddukani 
dp vu vitajagadrupdm paramdmrtavarsmmi // 5 // 

sanuintva 


« La foret du grand lotus », c ost le lotus blanc akula ls aux 
petales sit tie au niveau de la fente de Brahma et tourne vers le has. 11 
est pareil a une foret a cause de la multitude de ses petales. ( "est ce 
que dit le SvS : 


15. Citation tic la Subhagodayavasana tic Sivananda. si. 37 (NSA. p. 301). l.c I! 1 ' pathi 
(37b) devrail sc lire, pluldt, avec d'autres mss : vikalpdn pd.savddikdn. L'action rituelle 
exterieure qu'est Poffrandc {arcana) est vecnc comme oblation a la deile des formes de 
conscience et construction mentales limbecs tic Facteur du rite. Le si. 38, de meme, est 
I'offrande de raitachement et de Favcrsion ( ragadvesa). 1 e theme du si. 39 est 
analogue : on le trouvera cite plus loin. F)T. p. 377. 

16. En connaissant pour eela el par la meme la plus haute Realite, ce qui est a 
connaitre s'attcignant par une connaissance {jnana) qui est celle de la non-dualite 
(advaitahhavanu). 

17. jagadriipam : ■< la forme de Funivcrs » ce qu'on pourrait peut-clrc tout aussi 
bien traduire par « Funivcrs des formes ». rupa* en effet. n’ajoute rien a jagat : Funivers. 
la manifestation cosmique, e’est l'ensemble des formes. 

18. Sue les deux lotus a mille petales. Fun rouge Faut re blanc. situes en liaut et en ba> 
de la .si/samnd, ef. t)T, pp. 37-38, citation du SvS. 
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p. 22.'' 


p. 226 


« loul en haul se tiouve le lotus superieur akula y aux mille petales, tournc 

vers le has, blanc, ay ant en son centre 1'energie indivise (niska/a), possesseur 

d innombrables energies. L’energie omnipresente (wapini) y verse sans cesse 

un flot d ambroisie. ( esi la toret du grand lotus au-dessus de qui se tient 

sanuma et en qui. au centre de son pericarpe. se trouve la forme du 
vaghhava ». 

Com me on la deja dit (YH, 2.69, DT, p. 199), le triangle vaghhava 

esi ainsi nomme parce que se trouvent (bhavanti) en lui ies [quatre 

etats] de la Parole : supreme, voyante, inlermediuire et etalee. Quant a 

1 empreinte des pieds du Maitre, scion la formule du Maitre expert, 
qui a dit : 

« Louange soil a Celui qui detient en lui les trois mondes. a cette Realite qui 

est la sienne propre! Hommage au Maitre spirituel, a Siva, qui est a la Ibis la 
voie et le but! 


10 


I empreinte des pieds du Maitre universe! est celle du supreme Siva. 
Selon une de mes formules, elle est triple ; 

« Une est la forme de Siva, lumineux par lui-meme. Un [aussi] l’etre qui en 
est la prise de conscience. ! a [Realite] supreme, fusion totaie des deux [aspects 
precedents], voila ce qu’est I'empreinte des pieds [du Maitre]. Cost, en 
essence, le supreme Siva » 20 . 

« Qui emplil funivers » : qui emplil tout cc qui bouge on restc 
immobile par l ecoulement, cest-a-dire par la vue [mentale qua 
l adepte] de ce rayon extremement froid [dc !a deite] 21 . « En faisant 
pleuvoir la supreme ambroisie » : en versanl le flot de l’essence de la 
Conscience, masse compacte et indivise. [Cela,] il laut la voir « evoque 

cn esprit », c cst-a-dire en avoir pris conscience par soi-mcme 
(s va tma lay a via i rsy ’a) 22 . // 5 - 6 // 

[Maintenant] est dite la grace regue des qu’on a pris intensement 
conscience ( pardmarsa ) dc I'empreinte des pieds du Maitre : 

[L ADEPTE] TtTUBE, IVRE l)E I .A REALISATION MYSTIQUE DE I A 

NON-DUALITE D AVEC LE SUPREME. 


19. Strophe deja citee plus haul, DT, pp. 136, 175, 197. 

20. II s'agil de la premiere stance du Cidvilasaslava, deja citee p. 210 de la DT 

21. L. ambroisie etant de nature lunaire esi necessairement froide. L essence < rasa) ei 
Y ambroisie (amrta) sont la mcme chose, d’ou cette image pour evoquer 1’ecoulement dc 
l essence de la Conscience divine idle que doit I'apprehender I’adepte par la hhavanu 

22. 1. adepie pratiquant dc ce culte doit se representer visuellement ct adorer 
meditativement la presence divine, qui, en essence, emplit I'univers. {Le texte dc 
Fedition de V, D.. utilise ici. esi tout a fait different de celui de I edition de Gopinath 
Kaviraj qui, plus long et plus explicile se glosait en quelque sorte lui-meme.) 
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« Le supreme » : le supreme Siva. La realisation mystique tie 
'absence de toute dualite d'avec lui (advaitab/iavand) est absorption 
totale [dans la conscience de] « Cela nieme, je le suis » {saivaham 
asnriti samdvesah). etat qui est nomine ivresse car il rend [divinement] 
ivre et c'est de i'ivresse ainsi causee que [Padepte], empli d’allegresse, 
titube 23 . Conime je I'ai dit 24 : 

« Ce Maine spirituel, qui est Siva, manifestant sa bienveillance, etend sa 
grace par le moyen de son corps sponlanement lumineux sur la tele du 
disciple. Ayant reeu cette grace purificatrice ties taftvip celuiei, heureux, 
obtient la joie », 


recevoir en soi la grace du Maitre, c'est realiser mystiquement 
1’absence de toute dualite avec le supreme Siva, etre subjugue par la 
fulguration tie la supreme felicite. //6// 

[Maintenant] est dit le japa interne 25 qui suit immediatement la 
reception tie ta grace [du Maitre divin] : 

Il DOIT S ABSORBER DANS LA CONTEM ELATION DE LA MON TEL DU 
NAIM A I INTtRIEUR DU PETIT 11611 ET SK DETOURNIR DU MUR- 

i Jr r i 

MURE QU) ESI DUALITE CONCEPTUELLE. 

dahanmtarasamsurpan nadd!ok ailatatparah // 6 / / 

vikti 



« Le Petit » {ilahara ): « Le Petit, sans defauts, residence du supreme 
Seigneur, lotus du caair qui se tient au centre de la citadelle » 1(3 . 
« Dans ce Petit, il y a l espace interieur », dit la Revelation 27 : 
Lespace au centre du lotus du coeur est done ce qu'on nomine « le 
Petit ». C’est en ce sens que ce terme est pris ici. En celui-ci, en ce 
Petit, s'eleve le nadu. Le contempler {alokana ), c’est le mediter 
{vibhavana). [L'adepte doit] s’y absorber. C’est ce que disent les 
experts : 

« Ta forme, 6 Seigneur, qui est felicite, se transformant en ntula dans le lieu 
nomine « non-frappe », eonnue par l'esprit quand il se tourne vers Linterieur, 
les homines vertueux la recitent avec des larmes, le corps tout herisse de joie », 


23. ghurnita : titubant d'ivresse, agile par I'ivresse. Scion le fA, 5.105. colic agitation 
sc produil quand le yogin ten ana vopay a) s'inimerge dans la realite, est conscient de son 
identitc avec 1'univers. 

24. Citation deja faite (DT. pp. 197 el 216) du Cidvilasastava. 

25. Sur le fa pa, la recitation mantrique, d. A. IVdoux, « Contributions a I'etude du 
mantrasastra. III : japa », BEFEO , LXXV1, 198S. pp. 117-164. 

26. Mahanaravanopanisad, 8. 16 (stance 231 de 1'edition do J. Varenne (p. 62). 

27. Chtind Up., 8.1, 
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Et : 

« II faut, mailrisant le mouvement des sens, enoncer le ncula interne : e'est la 
vraiment ce qu'on nomine japa. Le japa externe, lui. n'est pas un \vr&\\ japa ». 

Scion de tel les formules, la recitation mantrique interne doit sc fa ire 
en sc recueillant 28 stir le ndda . 11 ne faut pas faire de japa externe 
p. 22s consislant en di verses sortes d'enonces. II faut cl re « detourne du 
murmure qui cst dualite conceptuelle » : le murmure (. samjalpa ), e'est 
renunciation de syllabes di verses relevant de la pensee dualisante 
(vikalpa). C'est de cette recitation externe, ainsi definie, [que fadepte 
doit| se detourner. Le Vijnanabhairava le dil ; 

« En verile, cette Realisation qu'on realise encore et encore a I'interieur de 
la supreme Realitc, voila ce qu est ici la veritable recitation. De raeme, [on 
doit considered ce qui cst recite cornme une resonance sponianee consistant 
en un mantra (svayam nado mantratma japah) ». (Trad. L. Silburn. p. 145. 
si. 145). 1/6-111 


C 'est de cette tacon aussi qu’il taut mediter {dhvimam 
[Notre texte] dit done : 

Sans cesse tourne vers l’int£rieur, il [participe a| l"intense 
beaute qui est destruction de la contraction par la jail- 

LISSANTE IRRADIATION DE LA CONSCIENCE. ,, 7 / 

antannukhah sada / 

* r 

cilkalitllasadalitusanikocas tvatisundarah 7 


Scion la fomiule des Yogasutra : « Mediter, c'est fixer [fesprit] stir 
un seui objet » 21 ': celui qui est « sans cesse tourne vers I'interieur ». en 
meditant une settle et memo pensee et en ecartant toute idee etrangere, 
sera au plus haul point capable de realiser Tabsence de toute dualite 
d'avec le supreme Siva ( paramasivadvaitahhavana ). C'est ce que dit 
aussi le Vijnanabhairava : 

« Un intellect inehranlable, sans aspects tii fondements, voici en verite [ce 
qu’est] la meditation ( dhytma ). Alois que la representation imaginaire du 
corps, du visage, des mains, etc., [dune divinite] n'est pas la [vraie] 
meditation » (si. 146). 


« L'intense beaute qui est destruction de la contraction par la 
iaillissante irradiation 30 de la Conscience» : i! faut imaeiner la 

■ c 

plenitude de la condition du « Je » absolu telle que nous 1'avons 


28. tmusanulhana : cl'. YU. 2.49. ei-dcssus, p. 233, note 207. 

29. YoSu, 3.2 : tairapratyavaikatanata dhyanam egalcment cite plus loin, DI. p. 300. 

30. panicitka/ollasa : sur les sens el les traductions possibles du terme ul/dsa. veil 
infra, p. 399, note 448. 
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formuIce. c'esl-a-dire comme la brisure de la contract ion par la grande 
vague de l'ocean de la Conscience 31 . Telle est done cetle « intense 
beanie » : il faut corn prendre que c'esl la condition de celui que rien 
ne separe du supreme Siva, objel du supreme amour ( parapremaspada ) 
et qui est [done] supremement beau ear il devient le lieu de la 
jaillissante irradiation de la Conscience supreme nominee Mahatripu- 
rasundan. jjljj 

Le culte aussi doit etre fail d'une certaine maniere. qui est dite : 

Le culte a soi-meme doit etre fait avic des CHOSES AGREA- 

BLES AUX SENS. 

imhiyapruumuir dravyair vihitasvatmapujanah / 

Les sens, e’est Tome, etc. Les choses qui leur sent agreables sont 
celles qui out un son. un contact, une forme, une saveur ou une odeur 
specialement plaisants. C'est de cette fagon, avec ces [choses]. qu’il 
laut fa ire le culte de la divinite qui est le propre soi [de l'adorateur] 
(svatnuuievata). C'ela est dit dans le Mukhyamnayarahasya 32 : 

230 « Rendre hommage dc faeon naturelle a la divinite qui esi son propre soi en 

se servant de par funis, etc., auxquels s'ouvre la porte des sens, voila ce quest 
le grand sacrifice de celui qui sait : 

Le venerable Vijnanabhairava dit de meme : 

« Grace a fepanouissement de la telieile que comporte 1’euphorie causee 
par la nourriture et la boisson, qu'on adhere de tout son etre a cel etat de 
surabondance, et fon s'identitiera alors a la grande Lelicite » {si. 72. trad. 
L. Silburn, p. 113). 


Selon cette formule, la supreme piija consiste a parvenir a Lunion 
totale (swnarasTkarana} au moyen de la grande lelicite naissant de 
Lexperience des sons, etc., qu'apprehendent Louie et les autres sens [de 
l'adorateur]. Voila ce que cela signifie. 


31. Cette formute proviendrail, selon V. D.. de la lattvavimarsini (3.78) d Amrta- 
nanda. 

32. Texte qui semhle inconnu. Celle meme stance est eitee plus loin (D7 ad YH. 
3.112, p. 308). Mahcsvarananda, dans son eommeniaire (Parimala I de la MM. 24. la 


eile egalemeni. en I’allrihuani ahhiyakmih. 
krama : s'agit-il du meme lexte? 


Amrt, Di, p. 298. cite un Mukhyamnaya- 
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Maintenant. pour exposer le culte non supreme [apar am pujam), est 
dile 1'imposition externe 33 qui lmi est 1’une des parties constituantes : 

li. FAL'T ACCOM PUR I.ES IMPOSITIONS SUR LE CORPS EN COMMEN- 

(,'ANT PAR LA SEXTUPLE IMPOSITION. 

nyasam nirvanayed dehe sodhdnyasapurahsaram // 8 // 

La sextuple imposition u est impliquee par le sutra ; « Ganesa, 
etc. » 3S [du NSA]. [Elle se fait] « sur le corps », c est-a-dire sur le 
propre corps [de P officiant. On la nominej sextuple [parce qu elle] a six 
aspects. 

Ces aspects sont enumeres : 

La premieri imposition [doit se faire] AVEC LES GaNHSA, la 

DEUXIEME AVEC LES PLANETES. LA TROISIEME AVEC LES NAKSATRA ; 

AVEC LES YoGINL LA QUA TR1EME, 9 LA CINQUIEME AVEC LES 

SIGNES DU ZODIAQUE ET LA SIXIEME AVEC LES PfTHA. 

ganesaih prathamo nvaxo civil has in grahair mat ah j 
naksatrais ca trttyah sydd yoginibhis caturthakah //9 
rdsibhih pahcamo nyasah sasihah pithair nigadyale 


33. bahyanyasa : Eimposiiion qui so fail >ur certaines parties du corps, done a 
Eexlerieur, par opposition aux impositions internes (aniarnydsa), tellcs colics faites sur 
les eakra du corps suhiil on « sur » le prana. Mais, interne comme externe, le nyasa reste 
avant tout une operation d’ordre mental puisqu'il s'agii toujours de voir en esprii la 
parlie du corps, I’elemcni ou I'objct, sur quoi se fail Eimposiiion, comme impregne 
d une energie particuliere ou comme devenanl le receptacle d une entile divine ou 
cosmique qu’il taut voir mentalement. CL A, Padoux. « Contributions a Eetude du 
manlrasdslra. II : nyasa » ( BEFEO , LXVII, 1980, pp. 59-102). 

34. sodhanydsa : ii s'agit d'imposer les six « aspects » ou formes que peul assumer la 
Deesse. enumeres dans le premier verset du NSA. C’ela servira a identifier Eadepte 
officiant de la pftjd ii ces six aspects qui rassemblent des formes divines, de^ aspects du 
cosmos el des lieux de la geographic sacree. (T. Introduction, supra, pp. 78-80. 

[1 exisle d'aulres formes de sodlumvdsa (ou niahdsodhdnyusu) dans nombre d'autres 
ouvrages : le MVT (el avec lui le TA), le Kularnavalantra, le Kubjikamalatantra, la 
Goraksasarnhita (33). EAgnipurana (eh. 44) et, naturellement, les compilations rituelles 
ultcrieures (Tararahasya, Tarabhaktisudharnava. etc.), etc. 

II semble y avoir la une forme de nyasa tres repandue dans les milieux saktasuiva. 
V. I>. le lient pour une pratique Ibndamentale du tantrisme : une etude systemalique 
pourrait peut-etre Eetablir. 

Quant au nombre six. T. Got driaan (« Some beliefs concerning time and death in 
the Kubjikumata ». in Selected Studies on Rituef itt the Indian Religions (Leiden : Brill. 
1983), p. 107. note « the frequent antinomian associations of that number in the 
tradilion » el renvoie a son elude Mdvd Human and Divine (Delhi, 1978). p. 205. « Six 
and more colours » a propos des satkarmdni. 

35. NSA, 1.1, qui commence en decrivant ces six « formes » (rupa) de la Deesse 
Fnpurasundan. 
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Cel a est facile a comprendre. nydsa s’entend comme I’ensemble des 
impositions (nyasajatam). S'agissanl d’un meme ensemble [d’actes, le 
mot] esl au singulier. Pan ls ces stances, le verbe] : « doit se faire » esl 
sous-entendu. //9-10// 

Quoique sextuple, puisqu'elle a six aspects, cette imposition esl 
cependant une et c'esl de ce sextuple [rite] que sont dits ici la puissance 
el le fruit : 

On dit partout que ce sextuple nyasa 1ST invicible. 10 

CeI.UI DOM LE CORPS ESI AINSI ATTOIJCHE MERITE DETRE REVERE 
PAR TOUS LES VOGIN. Il N Y A POUR LUI, DANS LES MONDES, AIJCUN 
ETRE VI VAN l', [S AGIRAIT-tL MEME DE SES] PERE, MERE, ETC,, QU’lL 
DOIVE REVERER ' ll// : LUI SEUL DOIT L’ETRE PAR TOUS, CAR IL 
ESI LUI-MEME LE SUPREME SEIGNEUR. SlL S'lNCLINAIT DEVAN I QUEL- 
QUTJN QlII N’AURAIT PAR RE<pU LA SEXTUPLE IMPOSITION. 6 PaRVATT ! 

12 CE DERNIER MOURRA1T BIENTOT ET IRA1T EN ENFER. 

sodhdnyasas rvayam proktah sarvatraivapardjitah CIO. 
evam v<> nyastagdtras tu sa pujyah sarvayogihhih / 
nasty a.sya pujyo lokesu pitrnuitrmukho janah 11 / 
sa era pujyah sarvesani sa svayam paramesvarah / 
sodhanvdsavihmam vain pranamed esa parvati //12// 
so cirdn mrtvum dpnoti narakatn ca prapadvate 

32 Ce sextuple nydsa, on dit partout, dans tous les mondes, qu'il est 
invincible, que rien ne peut le defaire. Celui dont le corps a re^u cette 
imposition de la fagon qu on va dire, ses liens etant rompus par 
I’eflicacite du sodhanydsa, esl lui-meme le supreme Seigneur. Aussi 
meritera-t-il d'etre revere par les yogin « dans les mondes » : parmi 
tons les peuples. Que dire de plus? II doit etre revere par tous el il 
n'y a personne en ce monde qu'il doive reverer : s’il est coni rain l par 
force a s'ineliner devant quelqu'un, cet etre mourra et ira en enter. 
// 10 - 13 // 

[Le Dieu] declare qu'il va dire comment faire la sextuple imposi¬ 
tion : 

JE V AIS TE DIRE COMMENT FAIRE LA SEXTUPLE IMPOSITION, 6 PAR- 

iaite! //23/7 


sodhdnyasaprakaram ca kathayami tavanaghe //13// 


C'est clair. //13// 

La fagon de la faire est dite : 

jr 

VlGUNESA ET VIGIINARAJA, VlNAYAKA El SlVOTTAMA, VlGHNAKRT 
ET VlGMNAHARTA, GANARAJA, GANANAYAKA, / /14// EKADANIA 

et Dvidanta, Gajavaktra, Niranjana. Kapardavant, Dirgha- 
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mukha^ Sankukarna, Vrsadhvaja //15// Gananatma et Gajen- 
dra. Surpakarna. T’rilocana. Lambodara, Mahanada. Catur- 
ml ri i. Sadasiva, //16// A mod a et Durmukha, S umuk.ua ET Pra- 
modaka, Ekapada i i OvutHVA, Sura et VTra, Sanmuktia. 
Varada i i Vamadeva. Vakratunda. Dvitundaka, Senani. Gra- 
mani, Matta, Vimatta, Mattavahana. Jatin, Mundin et Khan- 

gin. Yari.nya. Vrsakhtana //18// Bhaksyapriya et Ganesa. 
Meghanada. Ganesvara. //19// 

vighneso vigfnutrdjas ca v mil yak usivottamau 
vighnakrd vighnahartd ca ganardd ganandvakah 14 
ekadanto d\ tdantasca gajavaktro niranjunah 
kapar da van dfrghamukhah sankukarno vrsadhvajah ii 15 // 
gamma t ha gqjendras ca surpakarnas trilocanah 
lamhodaro mahdnddas caiurmurtih saddsivah //16// 
dmodo durmukhas caiva sumukhus ca pramodakah ! 
ekapddo dvijihvas ca iuro viras ca sanmukhah j 17 
varada vdmadevasca vaktratundo dvitimdakah i 

* 1 * r ^ ,* 

sendnlr grdnumTr mono vimatta mattavahanah // 18 // 
jati mundf tathd khangi varenya vr.yaketanah 
bhaksyapriya ganesas ca meghanada ganesxarah // 19 // 

Dans un autre ouvrage [est dit le nom de leurs sakti] : 

Voici. dans 1'ordre, les cinquante et une epouses 36 des Ganesa : ce sont les 
energies Si i el Hii et Tusti, Sami, Pusti, Saras vatT. Rama, Med ha et Kami, 
Kamini. Mohini, Bala. TTvra el JvalinT, Nanda, Surasa, KamarupinT et Ugra, 
JayinT, Satya, VighnesanT, SurupinT, Kamada, Madajihva et Vika la. Ghur- 
nitanana, Bhurti, Bhumi, Sail, Ramya, ManusI, Makaradhvaja. Vikarna. 
Bhrukutl. Lajja, DTrghaghona. Dhanurdhara. puis YaminT et Ratrl. Candra- 
kama, Sasiprabha. LolaksT, Capala.Rddhi, Durbhaga. Subhaga Siva Guha- 
priya, Durga, Kali et Lalajihva, 


Leurs nonis ne sont done pas donnes ici. 

Ensuite est dit le dhyana de ces [Ganesa] : 

(ns [dilux] oni u\ visage d’elephant. I is sont semblabi.es 

At SOL1IL LEVANT. 11 S ONT TROIS YEUX. Ii S TIENNENT EN MAINS 
l-L LIEN ET LE ( ROC ET FONT LE GESTE QUI PROTEGE ET CEI.UI QUI 
R ASSURE. ILS SONT A( COMP AGNES DE LEUR SAKTI. //20/7 

tarundrunasamkdsdn gajavaktrdn trilocandn 
pdsdhkusavurdhhitihastdn saktisamanvitdn / 20 , 


Mv vanun : « de caste ». Ces femmes de la memo caste sont les .sakti ou paredres des 
(janesa. On remarquera quo les sakti, commo les Ganesa, son I au nombre de 51. ce qui. 

P OU[ ' es phonemes imposes avec ces deites, supposerait que te « 1 vedique » ( f) seraii 
ajoutc a KSA pour avoir 51 phonemes. 
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« I Is sont semblables au soleil levant » : ils sent de la couleur du 
soleil qui se leve. « Ils out un visage d'elephant » : semblable a celui 
de Lelephanl. Dans leurs mains superieures ils tiennent le croc el le 
lien. Les deux mains inferieures font le geste qui rassure el celui qui 
protege. Ils sont accompagnes des [sak //] Pusti ' 7 , etc. : les noms de 
celles-ci etant donnes par les manuels de rituel attaches a un autre 
agama, ils ne sont pas enumeres ici vs . //20// 

Les points [du corps] ou se font les impositions sont dits : 


ll. I'AUT I IS IMPOSER suit LE CORPS COMME ON I.E FAIT POUR 
LIMPOSITION DE LA MATRKA , 6 Cl U RL ! 

cl dins tu vinyased dehe mdtrkdnyasavat priyc / 

« Les » : les Ganesa. « Comme on le fait pour Limposition de la 
matrkd » : c'est-a-dire que Limposition doit etre faite sur les points [du 
corps] ou se fait le nydsa de la matrkd en vaikhan . //21 // 
[Ensuite] est dite Limposition des planetes : 

ll FAUT IMPOSER SURYA AU-DESSOUS DU CIEUR. ACCOMPAGNE 
DES VOYELI I S, 21 LE PRODUCTEUR l)E NECTAR, A Ll MPLACEMEN I 
DU BINDV AVEC LIS QUA IRK PHONEMES YA, ETC.; SUR LES YEUX, 

le Fils de i.a terre, presidant au groupe des gutturales, 6 
('here! 22 Au-dessus du cceur on imposera Mercure, regent 
des cerebrai es 23 . DANS i a region de i.a gorgi . Brhaspati qui 

PRESIDE AIJX DENI A1.ES, 6 ( HERE! SlJR LE NOMBRIL, SATURNE, MaL 
TRE DU I*A VARGA, 6 MAITRESSE DES DIEUX! //24// PUIS IL FAUI 
IMPOSER RAHU ACCOMPAGNI DES QUATRE PHONEMES SA, ETC., SUR 
I.E VISAGE, IT KETU ACCOM PAGNE DE LA LETTRE KSA SUR i/ANUS, 6 
MAITRESSE DES DIEUX! / 

svarais in sahitam sur yum Iwduyddhah pravinyaset / / 21 / / 
bindus thane sudhdsutini vddivnnuicatustayai/i 

* m . + i * m. ' m 

bhiiputram hcanadvandvc ka.vargadhipatini priyc j/22;i 
hr day c vinvasecchukrani cavargddhipatim punah j 

37. La lisle donnee par Amrt. telle du moins que hi font apparailrc les mss consulles 
pour cette edition, commence, non par Pusti. mais par Sri. Ce que fait aussi la liste du 
Nil. Amrt se referait sans doute a une paddhan qui n'est plus accessible auiourd'hui. 

38. II va de soi que les Ganesa sont imposes avec leur saktr Lidepte devant sans 
doute se representer visuellement \dhydna) chacun dc ces couples tout en les plaqant sur 
son corps, aux endroits oii se fait le mdtrkdnydsa, avec un germe syllabique forme de 
l un des 51 phonemes dc A a ASA. Selon le NU (p. 77), la formule pour le premier 

J? - f 

Ganesa est ; AIM II RIM SRIM I \/ Snyukldya I ighnesaya namah (sur la tele), le 
dernier etant : AIM II RIM SRIM AS AM \ ighnahariniyuktaya ganesvardya namah (du 
caeur a la tctc). 

Le Jhanarnavatantra, 14.61-75 (pp, 49-50) donne la meme lisle de Ganesa et de sakti 
(avec Sri a la tele dc celles-ci). 

39. C'est-a-dire les phonemes « manifestos ». imposes dans le hahirmdtrkdnyiisa. par 
opposition an nvdsa interne \umanndirkdnydsa). 
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hrdayopari vinyaset tavargadhipatim budham j/23jj 
brhaspatim kanthade.se tavargadhipatim priye j 
ndbhau sanaiscaram caiva pavargesam suresvari j! 24// 
vaktre sddkaturvamaih sahiiam rdhum eva as l 

* * 'A 

kmkdrasahitam ketum payau devest vinyaset 1/25/1 40 

« Accompagne des voyelles » : des seize voyelles, de A a visarga. II 
laut d abord imposer le soleil au-dessous du cceur. L’emplacemenl du 
Hindu est le front. II est dit en effet ici-meme : « Dans le cercle du 
tronl, semblable a une lampe, [1’enonciation] ne dure que le temps 
d'une demi-more » (YH, 1.28) 41 . « Le Producteur de Nectar » est la 
lune. II faut Limposer avec les [quatre semi-voyelles] YA, RA, LA , VA. 
« Le Fils de la I erre » est la planete Mars, qui doit etre imposee sur 
les yeux. File est le regent des gutturales, elle les preside. « Sur le 
coeur » c’est-a-dire sur la poitrine 42 . Le reste est facile a comprendre. 
« Sur 1 anus, 6 Maitresse des dicux, il faut imposer... » : c est ainsi que 
se termine [ce nydsa}. //21-25// 

[Ensuite] sonl dits les emplacements des naksatra et leur imposi- 


Ensuite, sur le front, l cf.il droit et le gauche, les deux 
oreill.es, les ailes du nez, la gorge, les epaules, //26// PUIS 

SUR LES COUDES AINSI QUE SLR LES POIGNETS, SUR LES TETONS ET 

LA REGION DU NOMBRIL, SUR LA HANCHE ET ENFIN // 27 // SUR LES 

CUISSES ET LES GENOUX, LES CHEV1LLES ET LES PIEDS fSONT LES NAK¬ 
SATRA] 43 , ASVINI FT LES AUTRES, DONT l.’ECLAT EST ( ELI I DU FEU 

40. Gopinalh Kaviraj, dans son edition (p. 203) place ici deux sloka deefivant les 
planetes et leurs couleurs : 

tarn syamam pit am ca panduram / 
krsnam dhumram dhumradfmmram hhdvayed ravipurvakdn // 
kdmarupadharan devi divyatnbaravibhusandn j 
vam or unyastahas tdmsca daksahasta varapraddn 

« II faut les contempler commc etant, en commenpant par le soleil, dc couleur rouge, 
blanche, rouge, vert sombre, jaune pale, jaune sombre, noire, grise et sombre el comme 
ayant une forme seduisante, 6 Deesse, ornees de vetements divins, la main gauche posee 
sur la cuisse et la droile faisant le geste de rassurer ». 

Ce passage manque dans la plupart des mss et parait etre une interpolation 
explicative. Les couleurs attributes aux planetes varient selon les textes. 

41. Pour Bhiiskara (Setu. p. 205), il s'agit du bhrutnadhya. 

42. vaksasi : pour Bhaskara (Setu, p. 205) eel a se fait a la base du cou : 
kan f h ak iip a du a. 

43. L'edilion de Gopinalh Kaviraj donne ici sept lignes {si. 2S a 31 a/b, p. 204) qui 
indiquent comment se repartissent les phonemes imposes avec les naksatra. Elies 

manquenl dans la plupart des mss el semblent etre egalement une interpolation 
explicative. 

La meme ventilation des phonemes est donnee dans le NU (pp. 70-80). Scion ce texte, 
1'imposition se fait sur vingt-sept points du corps en comm enfant par AIM HRlM 
SRIM AM AM Asvinyai namah, sur 1c front, pour finir par AIM HRJM SRiM LAM 
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FLAMBOYANT DU TEMPS, LIURS MAINS FAISANT UE Cil STE D EXAUCER 

HT DE RASSURER, //28// AINSI QUE OEUJI DE SALUER ET QUI SONT 

PARES DE TOUS LES ORNEMENTS, ll. FAUT IIS 1MPOSER SUR CHS 

EMPLACEMENTS, 6 DEESSE Oil’HONOR ENT EES DIEUX ! //29// 

lalate dak sane (re cn vdme karnadvaye punah / 
putayor ndsikdyds ca kanthe skandhadvaye punah If 26// 
pasta/ kurparayugtne ca manibandhadvaye tatha . 
stanayor nahhidese ca katibandhe tat ah param 112111 
uruyugme tatha jdnvor jahghayos ca padadvaye 
jvalatkaldnalaprakhyd varaddhhayapdnayah //28// 
natipdnyo svitnpurvdh sarvdbharanabhusitdh / 
etas tu vinyased tlevi sthanesvesu surdrcite //29// 

« La hanche », l'expression doit s’entendre coniine : les deux 
hanches. sans quoi le nombre de \ ingt-sept emplacements ne sera it pas 
atteint. « Les oreilles » : en commengant par cello de droite. Comme 
on La dit pour les yeux : « I'ceil droit, puis le gauche » (YH, 3.26), 
1’ordre a suivre va de droite a gauche. Comme il est dit que [AsvinT, 
etc.] font le geste de saluer 44 aitisi que celui d'exaucer et de rassurer, il 
s'en suit que ces [naksatra] out quatre bras. Le reste est facile. 21- 
29// 

L'imposition des YoginT est dite [mainienant] : 

lL FAUT IMPOSER LES D1V1NITES Da, ETC., WAITRESSES DES SUB¬ 
STANCES DE BASE DU (ORBS. SUR LES [CAARAJ VISVDDHA , DU CCEUR, 

DU NOMBRIE, SVADWSTHANA , MULAKA ET AJSA. 300 1e FAUT 

EES VOIR EXACTEMENT PAR EA MEDITATION EN LES ASSOCIANT A 

Amiga, etc., 6 Maiiresse des dieux! Si r les pieds in le unga, 

EE VENTRE. AINSI QUE SUR LE CtFUR ET A LA RACINE DES BRAS 45 . 

// 31 // 

visuddhau hrdave ndhhau svddhisthdne ca nndake I 

■ r ' a 8' 

djhdydm dhdtundthds ca nyastavyd dddidevatdh ,30 
amrtddiyutdh saniyag dhyatavyas ca suresvari / 
pdde huge ca kuksau ca hrdave hdhunndayoh //3I 

kSAM \H Rcvatvai nanudu sur le pied gauche. D'autres lextes de la menie i rad it ion 
donncnl des emplacements un peu differents, ainsi le G I. ouvrage d’ailleurs probable- 
ment asscz lardif ct dont certains passages reproduisent 1c YH (ainsi les deus premiers 
si. de son chap. 10 sent fails des si 8-10 de ce chapiire-ci). 

Les 27 Naksatra sent : Asvini. BharanT, Kniika, RohinT. Mrgusiras, Ardra. 
Punarvasu, Pusya. Aslesa. Magha, PurvaphalgunT. t ItaraphalgunT, Hasta. Citra, Svali, 
Visakhil. Anuradha, Jyesiha. Mala, PQrvi 1 1"311 -w l llell ^ ^ 5 ^ ^ ^ fid il l ~~ l 

Satalaraka, Purvabhadrapada, Uttarabhudrapada, Rcvati. ( cs constellations, on le 
salt, correspondent a 27 divisions (dc 12°20) do la revolution sidcrale de la lime* 

44. Geste qui se fail des deux mains joinles. 

45. hahumulayoh : ce scrait sur le haul des bras, juste au-dessons des epaules. Mais la 
DT, plus loin (p. 253) cinploie ["expression hiihunulla pour designer ce qui, la, est un 
point de la poitrine, pres de Faisselle, 
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Lc visudtlha[cakra] se trouve a la base du palais. C’est un lotus a 
seize petales. Celui du coeur est \ tmdhata , lotus a douze petales. Celui 
du nombril est le manipuraka , lotus a dix petales. Le svadhisthana a six 
petales, le nulld[dhara] en a quatre et Ydjfia, deux. Les substances de 
base du corps (dhdtu) sent : peau, sang, chair, graisse. moelle et 
spcrme 4<> . Leurs mattresses ou regentes sonl les « divinites Da, etc. », 
e’est-a-dire les DakinT, RakinI, Lakinl, Kakinl. SakinT 4 ' et HakinT, 
s sont associees « a Amrta, etc. », ce que le SvS expose ainsi : 


« Amrta est la premiere deesse, la deuxieme est la Mere KarsinT, IndranI est 
tt troisieme, Tsanl la quatrieme. La cinquieme est Lima, la sixiemc, Devi, a la 
chevelure dressee, la septieme est nominee Rddhida. La huitieme Mere est 
Rsa. Lka est le nom de hi neuvieme. Lsa est la dixieme Mere. La onzieme est 
Lkapada et la douzieme Mere est nommee Aisvari, same de la treizieme qui 
est OmkarT. La quatorzieme est Ausadhatma et la quinzieme, Ambika. La 
seizieme est la deesse Aksara. Ainsi sont dites les seize energies. 

Puis viennent Kalaratri, khatita. puis Gayatri, Ghantadhari, Narnatma, 
(’anda, C’haya el Java. Jhankan et Jnanarupa, Tankahasta ensuite et a la fin 
Tharikari. Ges douze [deesses] doivent etre adorees stir te [cakru du coeur] aux 
douze pointes. 

Damari el DhankarT, NaminT et TamasT. Thanta et DaksayanT, DhatrT et 
Nanda, ParvatT et Phalkan, il faut leur rendre un culte sur le [cakra du 
nombril] a dix pointes, en ailant de Lest au nord-est. 

BandhinT, Bliadrakall, Mahamaya, YasasvinT, Rakta et Lambosthika 
doivent etre adorees ensuite, 6 there! Puis, sur le |cakra a] quatre petales, i! 
faut alors rendre un culte a Varada, Sri, Sand ha et SarasvatT, 6 Siva! Sur le 
[cakra a] deux petales, il faut adorer Ksama et HamsavatT associees a ees 
energies. C’est avec ees [Deesses] qu'il faut contempler mentalement (dhydta- 
vydh) [les Yogim DakinT, etc.]. 6 SuresvarT! » 


C omme on La dit, « il faut accomplir ces impositions » qui sont 
internes 4 *. On trouvera dans un autre agama le dhydna [de toules ces 
divinites]. //30-31 / 

[Ensuite] est dite Limposition des signes du zodiaque (rdsinydxa) : 


46. Six substances seulcmenl sont dices, correspondant aux six cakra ct a six YoginT, 
Bhaskara (Scan met lc spemie en ci>rrespondancc avec lc brahmarandhra, les 50 vartni 
ct les YakinT. (t'ellcs-ei apparaissenl en dernier quand il laut que le groupc dcs pakinT, 
etc., soil au nombre de sept.) Cf. supra, p. 242. note 243. 

La medecine traditionnellc indienne admet en general sept « elements » (dhdtu) ou 
substances de base de I’organisme : chyle (rasa), sang (rakta), chair [mdmsa), graisse 
(me das), os (asihi), moelle (majja ) et sperme (sukra). Cf. J. Fn ijozat. La doctrine 
classique de la medecine indienne (Paris : EFEO, 1075), p. 22. 

47. Sur cctte categoric de deesses. cf. M.-T. i>i Mai i mann. Ens. Icon, de I’Agni-Pur., 
pp. 204-207. 

48. dtttaro nydsa/i : cela sc fait en effel, non sur le corps, mais sur les cakra du corps 
subtil, consideres comtne se trouvant a l interieur du corps physique. 
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b\ COMMFN^ANT PAR LE PIED DROIT FT FN FIN1SSANT PAR FE 
GAUCHE, II. FAUT IMPOSFR US SIGNES DU ZODIAQUE : BELIER, ETC., 
AVEC I.ES PHONEMES [C( )R RESPOND A NTS], 6 PaRVATT! //32// 

daksinam pddom drabhya vdniapdddvasdnakatn 
mesadi rdsayo varnair nyas'tavyd saha pdrvati //32// 4U 

240 Sur les pieds el du l res [emplacements], Limposition doit etre faite en 
eommenganl a droite et en finissant a gauche. Les signes du zodiaque 
« Belier, etc. » sont : Belier, Taureau, Gemeaux, Cancer, Lion, Vieree, 
Balance, Scorpion, Sagittaire. C apricorne. Verseau et Poissons. 11 faut 
les imposer en les associant « aux phonemes », c'est-a-dire aux aksara 
de la mdtrka. Je clis [mainlenant], en laissant la parole a un autre 
agama. les phonemes a associer aux signes du zodiaque : 

« Le Belier sur le pied droit avec les quatre premieres voyelles. Le Taureau 
avec les trois voyelles t , etc., sur le lingo, a droite. Les Gemeaux. sur le ventre 
a droite avec les trois voyelles /?, etc. Le Cancer, avec E et A I, sur le sein droit, 
i e lion, avec O et .It . a la racine du bras droit. La Vierge, sur le cote droit de 
la tetc, avec AM. AH et les sifflantes. La Balance avec les eutturales sur la tete 

* ■ "t- 

a gauche. A gauche encore, a la racine du bras, le Scorpion avec les pa la (ales. 
Le Sagittaire avec les cerebrales sur le coeur. a gauche. Le C'apricorne avec les 
dentales a gauche du venire. Le Verseau ensuile a\ec les labiales sur la uauche 
du lingo. Lt le signe nomine Poissons avec les semi- voyelles et KSA sur le pied 


gauche ». 32 

~ J i 


241 I.‘imposition des pit ha cst ditc [enfin] : 

If faut en suite. 6 Defsse! im poser les pith a sur l'empla- 

p 

CEMENT [DU V1 ASA] DE LA MATRKA. 


pithdni vinyosed devi nuitrkdsihouakc puna ft ( 

« L'emplacement [du nvdsa] de la mdtrka » : le singulier cst employe 
parce qu'il s'agit d’une meme categoric d’objets. II faut comprendre 
one cette imposition se fait sur les emplacements utilises dans le cas de 

jF 

la mdtrka au plan de 1'Elalee ( vaikharimdtrkd). 

Mais quels sont ces pitha"! - [Le tantra] le dil : 

Leurs noms sont dus : fcouti attentivement, 6 ('here! 

//33// 

tesdm ndnuini kathvante srnusvdvahitd privc '33' 

* p ♦ * i r 


4U. Trois lignes ligurent ici dans 1’edition de Gopinath K.aviraj (p. 206), dormant la 
repartition dcs phonemes entre les signes du zodiaque : dies nc figurent pas dans la 
plupart dcs mss el sont done omises dans Fedition dc V. I). C'est selon loutc probability 
une interpolation, qui tie s’insere pas bien dans le le\le dent die roinpt la continuity. 
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Les pltha etanl nombreux, it est difficile d’en garder !cs nonis en 
memoire. II faut done etre extremement attentif. h 33// 

Leurs noms sont cl its : 


Kamarupa, Varanasi, Nepai a, Paundravardhana, Pur as- 
thira, Kanyakubja, Purnasaila ft Arbuda, 34 Amratakes- 
vara. Ekamra. Trisrotas, Kamakotaka, KAll ASA, Biirguna- 
GAKA, KEDARA ft PC RNACANDRAk A 35 SrMTHA, OMKARAPTTHA. 
JAI.ANDHRA, MALAYA, UtKALA, KULAN FA, DEVIKOTTA, GOKARNA, 

Marijtesvara, '.'36''' Attahasa. ft Viraja, Rajagrha, Mama- 
patha, Kqi.apura, Elapura. K a les a ft Jayantika 37 Ujja- 
yinT, Vicitra, et KsTraka, Hastinapijra, OddTsa, c flui nomme 
Prayaga. Sasthl puis Mayapurl //38// Jalesa, Mai.ayasaii.a 
et lf: Mfru. meillfur i>f;s moms, Maiiendra ft Vamana, pijis 
Hiranyapura, 1/3911 MahalarsmTpura et Udyana, Chayauha- 

TRA I M IN. [AlNSl] SOM EXPOSES CHS P/77 IA 50 [QUI DOIVENT ETRE] 
PLACES SKI .ON FA CONFIGURATION OF LA MATRKA 40 


kamarupum varunastm nepalam paundravardhammi j 
purasthiram kanyakubjam purnasailam tathdrhudam 34 
dmrdtakcsvaraikamre trisrotah kiunakotakatn 

a i f 

kailasani hhrgunagarani keddrapurnacandrake 735// 
srfpTthani omkurapitham jdlandhram miilavotkale / 
kuldntam devikottam ca gokarnam md rates varum 36 

attahdsam ca virajani rdjagrham mahdpatham j 
kuldpuram elapuram kdlesant tu jayantika 37 
ujjayinf vicitrani ca kslrakain hastindpuratn 
oddTsani ca prayagdkhyam sasthT mdydpurT taihd // 38// 
jalesant malayatn sailam menun girivaram tathd 
mdhendram vdmanam caiva hiratiyapuram evu ca 39 
mahdluksmTpurodydne chaydchatram a tali par am 
etc nit hah samuddista mdtrkdrupakdh sthitdh 40 


Ces pit ha, ainsi exposes, peuvenl etre apprehendes. its sonl « places 
selon la configuration de la mdtrkii ». e'est-a-dire qu’ils sonl disposes 
comme elle. II faut, en enon^ant chaque fois d'abord un de ces 


50. On a vu precedemment O II, 1.41-45, DT, pp. 57-50, ci-dessus, p. 139, note 183> 
le; c| li at re prineipaux pit ha de la tradition sakta. II y en a iei cinquante (ou les qualrc 
precedents se relrouvent). Cette lisle, comme je le disais, p. 139, est floltante. Elle est 
peut-ctre ancienne dans l une de ses formes, mats il faudrait, pour pouvoir 1’affirmcr, 
disposer dune lisle datable de I agon precise, ce qui, sauf erreur, no semble pas etre le 
cas pour le moment. 

Une localisation geographicue des pltha a ete elablie, ou proposee, par D. (', Sircar 
(op, cit., p. 51). Jc me bornerai a remarquer que la lisle ci-dessus parait enumerer dcs 
pltha siiues dans toute 1’lnde, du Nepal a FAssam et au sud. Le Cachemire (KasmTra), 
meniionne dans certaines listes. n'v figure pas. 
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phonemes, de A a KS A. fa ire 14 m position des pit ha sur les divers 
points [du corps ou se fail le mdtrkdmydsa externe]. Dire que les pit ha 
[doivent etre imposes] a la fag on de la mdtrkd revient a dire qu'ils le 
sont comnie les Ganesa, etc. 51 , rout ceci signifie qu’il faut associer 
faux noms des pitha ] les phonemes du niveau de l'Etalee — ces 
phonemes, des divers groupements phonetiques, etant places en tete 
apres les avoir repartis selon ce qu'enseignent [aussij d’autres 
agama 52 . //34-40// 

L'imposition du srlcakra doit necessairement suivre aussitot le 
sextuple nydsa. C est pourquoi on la dit maintenant : 


1L F AUT PRA- 


AYANT DABORD Al NSl FAIT LE SEXTUPLE [.YVASA 
TIQUER I ’IMPOSITION DU SRTCAKRA. 

cvatn sodhd purd krtvii sneakranvdsam dcaret 


« Ainsi » : de la fagon qu'on vient de dire. La sextuple imposition 
une fois accomplie sous ses six aspects, il faut ensuite entreprendre 
celle du srlcakra. /41// 

Cette imposition du srlcakra n’a jamais encore etc dite a personne 
parce qu'elle serl a quelque chose de Ires important. Malgre cela, je te 
la dis aujourd’hui par amour jpour toi] : 


, 6 Chere! l'imposition du cakra de la venerable 

TripurasundarT ','41// qui n'a jamais ete dite a personne, qui 

PURIFIE LE C ORPS I T QUI EST SUPREME. 

srinuiuripuraswuhiryCis cakranydsani srnu priye //41 // 
yan no kascid akhydtam tanusuddhikaram param / 

« Ce qui fait error sans cessc pour mcndier un grain de felicite dans la 
hutte de Candida de la parole, du toucher, etc. : les sages savent que c est la 
mi sere ». 

Selon cette maxime d'un expert 5 -\ ce qu'on nomine srl : splen¬ 
dour, majeste. fortune 54 , c'est l abondance. la totale plenitude, de la 
felicite destructrice de la tnisere que caracterise la contraction 55 . Telle 


51. Cf. liste si. 14-19. pp. 232-3. 

52. Selon le Nil (pp. X4-K5), le pJthanyaso se ferait avee un mantra du type : .-1/3/ 
HRlM SRlM AM Kamarupava Hawaii (sur la tele), pour le premier, a AIM HRIM 
SRiyt KSAM C hciyachatraya Hawaii (avee vyapakanytisa). pour le dernier. 

53. Ce kloka est attribuc par Sivananda, dans la RjuVi ad NSA, 1.44 (p. 69). a Bhatta 
Gangadhara Misra, dont il cite plus loin (p. 134) quelques autres stances. 

54. J'utilise ces trois lermes pour tacher de rendre les valours de srT. 

55. sanikaca : contraction ou rccroquevillemenl. cf. DT, p. 177 (ci-dessus, p. 234, 
note 21 
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est^ I Yipurasundan : elle est Tripura [« des Trois Mondes »] parce 
qu'cllo est la quatrieme 56 fsiluee au-dela de, ou possedant, les trois 
mondes], l.t elle est Belle (SundarT). file est en eftet le supreme 
d>rutin tsmc de la Conscience ( paeaci tkala)* I objet du supreme amour 
(parapremaspadlbhiita ), car elle est le Soi present en tons les el res 
vivanIs. Siegeant au niveau du bonheur de la supreme non-dualite, elle 
I ait obstacle a finfini malheur du aux vicissitudes du non supreme, 
cest-a-dire au monde visible que caracterise la dualite. Son cakra est 
lait de tons les lattvci, de Siva a la lerre. C est le terrain oil elle se 
deploie {dvirhhdvabhutni). Ecoute son imposition, Toi qui m'es chere! 
Je te la dirai par amour, par attachement [pour Toi] qui es une avec 
moi en essence. Cela « n'a jamais ete dit a personne » car c’est tout a 
fait sccict. C cst-a-dne que bien que 1 imposition du sticakea n ait, a 
cause de I'importance de ce a quoi elle sert. jamais ete dite a personne. 
je le la dis par amour pour loi. « Idle purifie le corps et elle est 
supreme » : elle transforme le corps fail des trente-six tattva 57 en 
1 amenant jusqu a la supreme essence, elle est done supreme en ce 

qu cllc lsi superieure aux aulres impositions [qui n'ont pas le menie 
efTet]. //•41-42// 

On dit main tenant comment faire fimposition du sneak ra : 

I|- I AU T, EN PREMIER I IEU, EN DISANT « HoMMAGE A I,A PRt 

MIERE LIGNE DU CARRE », 

SAN IE, A DROITE, SUR LE DOS DE I EPALJEE, L EXTREf 

main, i.a hanche et les doi 

DOIGTS DU PIED, LA HANCHE, 

DE L’EPAULE, 

tete, 6 Belle ! 

cmurasradyarekhayai nama ity Cuiito nvuset / 42 
daksamsaprsthapanyagrasphik k apadangulTs vat ha ; 

\dmtlnghryahgitHsu sp/tikke panyagre camsaprsthake 42 
saculTmuluprsthesu vyapakatvena sumtari / 


I I s 


HOMMAGE 

\ 

A 

I.A 

PR! - 

POSITION h 

•42 

t i 

/ DIM U- 

. 1 ' EXT Id 4 

.IE 1 1 

DE 

; I.A 

. A GAUCHE, 

SUR 

EES 

l LA MAIN 

ET 

LE 

D( )S 

E ET AU 

D( )S 

DE 

I.A 


5f>. tinyuparatvat : les trois pura peuvent etre les trois mondes, le tritattva. ou autre 
tomes les tnades cosmiques ou metaphysiques que la Deesse rassemble el domine. a 

pourquoi elle releve d'un quatrieme plan de realiie. supreme. (Sur le passage de la triad 
a la tetrade, d". ei-dessus, p. 105. note 54). 

>7. Le corps humain n'esl evidemment pas fait des 36 tattva . mats le corps cosmiqut 
(doru il est 1 homologue), lest. De plus, le corps de (officiant de la pujd divinise par \v 
impositions et notamment par eelle du sneakra, qui est le cosmos lui-meme. est cosmise 
et done, a cel egard. efTectivement « fait des 36 tattva ». 










pOjasamketa 44-45 nyasa 


2X5 


li faut, en premier lieu, taire une imposition diffusante 58 sur dix 
emplacements, du dos de Lepaule droile au dos de la tele au moyen 
du mantra « caiurasrddyarekhdyai na/nah ». Le « dos de l’epaule ». 
c'esi la face posterieure. La « base de la tele » esi la partie sur le 
devant de la tete. le « dos » est la partie qui est derriere wl . sphikka a le 
memo sens quo sphic , handle. Le reste est clair. 42-44 / 

Les energies a imposer sur ces emplacements sont diles : 


Sur u s memes dix emplac 
siddhi Anima, etc. /, 44// 

atraiva sthanadasake animfulya 
siddhfh 


NTS IL FACT IMPOSER I I S DIX 


uvaser 



Anima, Laghima, Mahima, 
Prapti. Sarvakama fl1 . 



Les « dix siddhi Anima. etc. » sont : 

Tsita. Vasitva. Prakamva. Bhukti. lech a 

■p 

45// 

Puis est dite [’[imposition] eorrespondant a (vyapakam) la ligne 
mediane du carre : 

Puis, en retrait de ces [emplacements], on doit imposer, 

COM Ml-: SETENDANT SUR LE CORPS, [LA DEUXI^ME I ItiNE, AVEC LE 

mantra] « Hommage a la ligne mediane du carr i: », 6 Belle ! 

tadantas ca ttutu vydpakat vena sundari 
caturasramadhyarekhdyai nanm itv api vallabhe 
via vase! 


« Hn retrait de ces [memes emplacements] » 62 : a un endroit qui soit 
a I'interieur de eeux des siddhi , on doit faire l'imposilion au moyen du 


58. vydpakatvemi : V expression pent surprendre, Un vydpakanyiisa, en efTet, est en 
principc un nyasa general sur lout le corps ou toute une partie du corps, fait avee les 
deux mains (cf. 5 ft, 11.7, ci-dessus, p. 188), ce qui ne pent el re le cas ici. vyapakatvena 
doit done s entendre coni me designat'd une imposition qui. quoique effcctuee sur des 
points precis du corps altouches par la main, est congue coinnie sc repandani entre les 
points atlouches de facon a reconstitucr sur le corps les lignes du sruakra. D’ou la 
traduction adoptee ci-dcssus et. aux pages suivanles. la traduction de vyapakam avec le 
locatif (ex. : caturasrumadhyarckhiiydw vvapakam aha) par : [imposition] selon, ou 
eorrespondant a. telle ou telle ligne. ou par: [imposition] s'etendant sur le corps. 

56, l.‘imposition devruit se faire, semble-t-il. sur le sommel de la tete, vers l avant 
d ahord. puis vers 1’arriere. C est ce que dit Bhaskara (So. p. 216) : sirsasyaiva 
purobhdgapascadbhdguu. 

60. Le mot sphic. sphikka pent aussi designer la I esse. I.‘interpretation de Amrt. 
urusarmlhi, est aussi eelle de Bhaskara (Se. p. 216). 

6). Sur ces siddhi. formes divinisees des pouvoirs surnaturels qui. eux, sont 
habituellement au nombre de luiit, cf. ci-dessous, p. 340, notes. 

62. tadantah : Bhaskara (Se, p. 217) explique qu'apres avoir fail le vyapakanyasa avec 
le mantra de la ligne interieure legerement en avant ( a cote), isatpurvabhdgcsu . des 
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mantra « caturasramadhvarekhdvai namah », comme s’etendant sur le 
corps 63 . Voila ce que cela signifie. 

Sont ensuitc dites les energies a imposer sur la ligne mediane du 
ear re : 


AlNSl QUE, SUR IIS HU IT EMPLACEMENTS DE CM 

energies] BrahmanT, etc. 

tasvdh sthdnesu hrahnuinvadvas tathdsla.su 


E [LIGNE, LES 


« De cette [iignej » : de la ligne mediane du carre. Sur huit 
emplacements, [on doit imposer] « BrahmanT, etc. », c'est-a-dire 
BrahmanT, MahesvarT, kauman. VaisnavT. VarahT, IndranT, Camunda 
el MahalaksmT 64 . « Ainsi que » : on les imposera aussi. 

[Le tantfa, alors.j dit les huit emplacements de ces [deesses] : 

Sur les gros orteils dls picds, si r le cote droit, puis sur 

L’AUTRE COTE DE LA TETE, //46// SUR I TS GENOUX GAUCHE ET DROIT. 

PUIS SUR LEXTERIEUR DES DEUX EPAULES. 

padungusfhadvave parsve dakse murdhno nvapdrsvake 46 
vanuulaksinajanvos ca buhirantsadvaye tathd 

C"est clair. j i 46-47// 

[L'imposition] eorresponde.nl a la ligne interieure du carre est 
[ensuite] dile : 

Ce QUI EST A IMPOSER [ENCORE] DOIT L’ETRE [AVEC LE MAN¬ 
TRA] « HOMMAGI A LA NONE INTERIEURE DU CARRE », COMME 

S ETENDANT SUR [l,E corps], EN RETRAIT DES [POINTS Dlj] CORPS DUS 

PRECEDEMMENT. 

nvastavyds t alurasratityurckhdyai nama ity api 1/47If 
vinyased vyiipakatvena purvoktantas ca vigralw 

[L'imposition se fait] avec le mantra caturasrdntyarekhdyai namah 
sur le corps, « en rctrait des [endroits] dits precedemment », c’esi-a- 


emplacements : cpaule droite. etc., il I'aut imposer sur lcs huit emplacements de eetlc 
ligne mediane ies huit YoginT, BrahmanT, etc. I .'expression tadantah (ou antardcscsu) 
revient au si. 50 : ['imposition des trois lignes du bhupura doit se faire sur le corps aux 
memes emplacements, inais sur ties points situcs, pour lcs 2 r et 3 e lignes, legerement en 
retrait des precedents : plus vers Ic milieu du corps. On reproduit ainsi sur le corps la 
disposition de ces trois lignes qui, dans le cakra , sont juxtaposees et non pas 
superposees. 

63. ranuvyapakatvena : v. note 58 p. precedcntc. II s’agil sans doute iei de se 
representer la ligne du carre exterieur coniine cntiercmcitl presenlc dans le corps de 
I'adepte. dans sa eontinuite et non comme sculement presenlc aux points d'imposition. 

64, Cc sont les « l luit Meres ». astamiitarah. Cf. YH, 3.117-124, D7. pp. 312-315. 
Elies sont associees aux huit Bhairava : Asiiarga, Ruru, etc., cf. la citation du SvS, I)T. 
p. 36. 
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dire qu'il faut faire les impositions on tant que s'etendant sur |Ie corps] 
entre des emplacements silues en retrait de ceu\ des [energies] 
Brahmant, etc., precedemmcnt mentionnes. L'imposition [des energie- 
s] doit etre faile en association avec [celle de la ligne du carre] 65 . 47- 

48 // 

i nsuite sent elites les energies a imposer sur cette ligne intefieure du 
carre : 

Sur dix points dh cette [ligne] on im poser a les dix mu dr a. 

//48// 

tasvdh s thane su dasasu mudrdnd/n da so k am nvasei 4X 

* ■ - I m ■ • I 

« De cette [ligne] » : de la ligne interne du carre. Sur dix endroits, on 
doit y imposer les dix mudrd Samksobhim, etc., accompagnees de la 
mudrd Trikhanda 68 . //48// 


748 /, 

Leurs emplacements sont dits : 

Huit d'entre HU ES DOIVI NT ETRE IMPOSEES 
EMPLACEMENTS DE BRAHMANT, ETC., I I EES DEUX 
IE DVA DAS ANT A ET SUR L.E GROS ORTEIL. 


SUR LES HUIT 
DI R MERES SUR 



brahmanycidvastasthdnantas fas am as tan nvasei tafah I 

* Hr * * * m ■ 

siste dve dvadasfmte ea pdddngusthe ea vinyaset j/49jj 

De ces mudrd , huit doivent etre imposees en des endroits sillies 
legerement en retrait par rapport aux emplacements des [energies] 
Brahman!, etc. Les deux autres mudrd le sont sur le dvddasdnta el sur 
le gros orteil. Le dvddasdnta esl le mandala solaire situe au-dessous du 

s- i 

mandala de la lune. le so das data 6 u C’est ce que dit le SvS : 


65. nydsavogye (ou nvdsayogena) nvasei , dii seulement Amrt. Mais le sens parali etre 
eelui que nous donnons : il laut imposer ic-i Brahman?, etc., en disant le mantra de ces 
d cites. 

66. Ce sont des formes divinisees des dix mudra que nous avons deja vucs au premier 
ehapitre du ^ H. ou dies eiaienl a la fois tics aspects de I’energie divine, tics diviniles et 
des gesies de main. Ces dix mudra Sarvasamksobhinl. etc., sont accompagnees (sahirdh) 
par I rikhanda. qui a une situation un pen a part puisqu'elle precede el surtout 
« penetre » (vydpikd) toutes les autres : cl. DT, p. 77. ci-dcssus. p. 156. note 752. 

67. Le dvddasdnta esl un centre du corps subtil (que le SvS place dans le firmament 
dc la Conscience ryomastha ou vide conscient) generalement considere comme 
situc dou/e ariguhi au-dessus de la tote, d'ou son nont. ( 'esl habitue I lenient le plus eleve 
de lous les eakra. La disposition ci-dessus, comme la mention d un autre centre, plus 
eleve, le sadasama, est. semble-t-il. pen courantc. Dans la mesure toutefois ou le 
dvddasdnta esi considers comme ayant dou/e pelales, nombre solaire, il appclle lout 
naiurellement un autre eakra qui en aurait seize, nombre lunaire et de la plenitude. 

Le sodasanta, qui n'esl mentionne (ici DT, p. 324) qu'incidemment. ne scmble pas 
jouer un role important dans la tradition de I ripura : le SvS est peut-etre le seu! texte a 
lui faire un sort particular, mais pour en jugcr il faudrait pouvoir acceder a ce lexte. Le 
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« Ce qu'on nomine sodasanta est un mandala lunaire qui sc trouve dans Ic 
firmament de la Conscience {woman). Au-dessous de lui il v a une image du 
solei! {suryubimba) posscdanl douze energies, appele dvadasantu cl qni se 
trouve [die aussi] dans ee vide conscient. S'y a joule le bindutattva , lotus a 
qualre petales place plus has. ]‘itnage du solcil sc trouvant a un doigt ct demi 
au-dessus. 


Scion ce que dil ce texte. le mot dvadasantu designe l’emplacement 
sola ire sit ue au-dessus du front : au-dessus du bindutattva qui est sur 
le front 08 . //49// 

[Maintenant] est dil le vyapaka[nydsa] du lotus a seize petales : 

A l.'lNTERIEUR DE CE [CARRE], APRES AVOIR IMPOSE [l.E MANTRA] 
« HoMMAGE AU LOTUS A SEIZE PETALES ». 


tadantah sodasadaiapadnuiya natna iiy apt 
vinvasya 


A l inlerieur de ccs carres, avec le mantra sodasadaiapadmdya 
namah , il faut faire une imposition diffusante (vyclpakam vinyaset) en 
attouchanl les huit emplacements que sont le re vers de foreille droite. 
etc. C'est la le sens. //50// 

Les energies a imposer sur ces petales sont dites : 

sur ce(s) petale(s), il iaut imposer KamakarsinT, ht lhs 

AUTRES [ENERGIES]. //50// 

taddule kamakarsin vddvd.s ca v in vase t 1 50/ 1 

* * * * * r 1 

[Le texte porte :] « sur ce pet ale » : il faut entendre « sur ces 
petales ». le singulier etant utilise parce qu'il s'agit de choses de la 
meme espeee 60 . « KamakarsinT et les autres >> : ce sont les energies qui 
attirent a el les kdrna, buddhi, ahanikdra, sabda, sparsa, rftpa, rasa, 
gmulha, citta, dhairya, snirii, nciman, bJja, at man, amrta el sanra n . 
C’est el les qu’il faut imposer. f/50/j 

[Ensuite] est dit ou sont places ces petales : 

Kubjikamata, par contre, lui reconnail unc place. La Satsahasrasamhita. 1.49. le die 
eomme un pit ha menani au brahmarandhra. Il seruit ega lenient menlionnc dans lc 
Jayadrathayamala pour Ic systeme Mata (information A. Sanderson). 

Ailleurs — par ex. Svet. Up., 1.4 soda son fa designe le corps lui main, compare a 

une roue a seize rayons, ou poinles. 

68. On notcra que le SvS place un hindu tat tva* lotus a quatre petales, sur le front el 
no met le dvadasunta qu'un aiigula \ 2 plus haul. Nous a vans deja rencontre ce 
bindutanva , Du p. 43, dans une citation aussi du SvS : il s'\ agissait du hindu de Yuccara 
du hiju place, la aussi, au-dessus de Y ajnavakra. Com me Ic precise la DT, pp. 42-43, ce 
hindu est un rood place sur ic front, plus haul que les sourcils* 

69. iaddale ja (a veka vac at uim . 

70. Ces energies se nomment en effet KamakarsinT. Huddliyakarsinu etc., jusqu'a 
SarlrakarsinT. Le NSA, 1.158-161 (pp. 126-7) en donne la lisle complete. On en fail Ic 
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LlS PETAU S SOM ENVISAGES COMME ETANT. A DROITE. LE REVERS 

DE I 'OREILLE, L'ePAULE, LE COUDE, LE DOS DE LA MAIN. LA C UISSE. 

LE OENOU, LA ('NEVILLE, LA PLANTE DU PIED, //51 // ET, A GAUCHE, 

DL ME ME. SUR LES HUT [EMPLACEMENTS] SYMETRIQI )ES, MA1S EN 

COMMENT ANT PAR LA PLANTE DU PIED GAUCHE. 

dalani daksinasrotraprsthamsam ca kurparam 

§ §■ f * ■ * * ■ £ r 

karaprstham corujdmtgufpliapddatalarn tathd / / 51 // 
vdmapddatalddv cvam etnd cvdsiakam matam 

£ w » V * P 

De dalani a tathd (si. 51). le sens esl elair. [Pour la gauche], on doit 
agir « de meme » : de la fagon qui venait d'etre dite, c'est-a-dire que 
ces huil petales sont imposes en allani de la plante du pied gauche an 
revers de l'oreilie gauche. II y a deux Ibis huil emplacements, ce qui 
fera sei/e petales. //51-52// 

[Maintenant] on dil r[imposition] correspondant au lotus a huil 
petales : 

Puis, sur celui-ci, a pres avoir fait uni: imposition au moyen 

DU [MANTRA] « Hum MAGE AU LOTUS AUX HUtT PETALES ». 

I a dan (arc castudalapadmdya nanui it v api 1(52/1 
vinvasva 


« 


Sur celui-ci » : sur le lotus a huit petales, il taut fuire une 
imposition diffusante avec le mantra astadalapadmdya namah , en 
attouchant la tempe droite et les autres endroits [presents]. 

C'e que sont ces petales est dit : 

Si r ces petales et sur la tempe, la clavicule, la cuissi: 

ET LA CHEVILLE DROITES, AINSI QUE SUR LA CHEVILLE, LA CUISSE, 
I A CLAVICULE ET LA TEMPE GAUCHES, //53// 


taddalesve.su daksasahkhe ca jatruke 
urvantargulphagulphorujatrusahkhv ca vdnuitah 


S3 


Les mots « tempe. clavicule ». etc., designent diverses parties du 
corps. Le sens s’en trouve dans les dictionnaires. //53// 

|Le YHj dit quelles sont les energies a imposer sur chacun de ces 



i p i i * ■* i 


culte dans le lotus a seize petales, le Sarvasapai ipiirakacakra ; voir YH, 3.226-29 et 1)1, 
pp. 217-S. mi dies sont mises en cnrrespondance avec (ou sont assimilees a) seize vayu 
et oti seize kaid jouant un role dans I'emamttion. Amrt {id., p, 318) les deerit comtnc 
cuehces, manilcstant seize « evolues » et « penetrees de Conscience » U-idunupravisnt,so- 
duMtvikdrulava guptith). Ces deesses feraient apparaitre di verses lone t ions men talcs el 
corporelles en les « attirant ». La liste dcs tacteurs sur lesquels dies sont eensees agir 


reste toutclois assez inattendue. 










YOGIN1IIRDA ) A 


ON DOIT l M POSER 


LES HUIT ENERGIES ANANGAKUSUMA, ET( 


animgakusumadyas tu sakur as!an ca vinyaset 


« Anangakusuma, etc. » : Anangakusuma, Anarigamekhala, Anan- 
gamadana. Anaiigamadanatura, Anarigarekha, AnangaveuinT. Anaii- 
gaiikusa el Anangamalim. Le reste esi facile a com prendre. // 54// 
[L’iinposition] correspondatit au trace du cakra a quatorze angles 
est dile [niaintenant] : 

AY ANT FAIT UNE IMPOSITION A l'iNTBRIEUR DE Cl [LOTUS] A VLC 
[LE MANTRA] « HOMMAGE AU CAKRA a QUATORZE ANGLES », 

tadantas caturdasdracakruya nama ity a pi 54 
vincas va 


« A Pinterieur de ce [lotus] » : du lotus a huit petales, ayani fait une 
imposition diffusa me, en attouchant le front, etc., emplacement des 
quatorze angles [du cakra], avec lc mantra caturdasaracakrdya namah. 
/154-55// 

On dit les energies a itnposer sur les quatorze triangles : 


II FAUT iMPOSHR SUR CES ANGLES TIN QUATORZE ENERGIES 

vasamksobhinT, etc. 

a- m * 

tasya konesu nvasecchaktTs caturdasa j 
sarvasaniksohhinvddvds fa 


« Sarvasamksobhini, etc. » : Sarvasamksobhini, Sarvavidravini. 

SarvakarsinT, SarvahladinT, SarvasammohinT, SarvastambhinT, Sar- 

■ ■ * * ■ 

vajraibhinT, SarvasankarT, SarvaranjanT, SarvonmadinT, Sarvarthasa- 
dhinl. SarvasampaUipuram, SarvamantramayT, el Sarvadvandvaksa- 
yamkarl. Le reste est cl air. / /5 5 / / 

^ fe f f * r 

Ayant consenti a dire ce que sonl ces triangles. [Bliairava] dit : 

CES ANGLES, Jl VAIS TE I I S DIRE. , 55 [iLS SON'I [ : SUR LE 
FRONT, SUR LA I’ARTIE DROITE [DE CEI UI-Cl], AU MILIEU DE LA 
JOUE DROIT! ET DE LEPAULE, AU COTE, A LINTLRIEUR DE LA CUISSl 
52 ET DE l.A JAM BE [DROITS]; PUIS SUR LA JOUE GAUCHE. ETC.. 6 PAR- 

vatT! /I56!j sur la cuisse gauche:, i.e cote gauche, l'epaule 

GAUCHE, LA JOUE GAUCHE ET 1.E MILIEU DU FRONT, AINSI QlJE SUR 
L'ARRtERE. II51H 


tasva kondni vacmv aham .55/, 
/aliite daksahhdge ca daksavanddmsainadiivatah 

a -fc I I 1 ICT7 1 I 4 r i 

pdrsvdntcirdrujatighantarvdnwjarighddi par vati 56 
vdivorau vdmapdrsve ca vdmdnise vdmagttndake j 
laid!avanuibhdge ca laifui vai prstha ity api 57 
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« Sur la partie droite » : cede du front, II taut comprendre qu'il 
s’agit du milieu du front, de la joue et de I'epaule. Pour I'epaule, la 
euisse el la jam be, il faut ajouter « droils ». Pour I'epaule gauche, il 
s’agit aussi de son milieu. « Sur Parriere » : a Parriere de la tete; on 
mentionne en effet d’abord la gauche ct le milieu du front, celui-ci 
etant sur ie devant de la tete. 1/51/1 

[Le Dieu] dit r[imposition] correspondant au cakra exterieur a dix 
pointes : 

Puis n. faut egalement [faire i.'imposition avec le mantra] : 

« Hommage au cakra a dix angles », 6 ParvatT! 

tato dasdracakrdya nama ity api parvati j 


« F > uis » : aussi lot apres P imposition du cakra a quatorze angles, 
ay ant attouche avec le mantra dasdracakraya namah les dix angles que 
sont 1'oeil droit, etc., on doit faire l’imposition diffusante. Au mot 
« egalement » (api), il faut ajouter : « faire Y imposition ». 

Les dix angles du cakra sont dits : 

Les angles de ce [(akra sh trouvent] sur l’ceil droit, a 

la RACINE DU NE7. FT SUR L CEIL [GAUCHE], //58// SUR LES ANGLES 
NORD-EST ET NORD-OUEST DU TRONC, LES GENOUX ET l'ANUS, AINSI 
QUE SUR LES ANGLES NOMMES NA1RRTI ET VAHNI DU TRONC. 

tasya konani daksaksina.sikamidanetrake 

m/ f * + 

kukslsavdyukonc.su janudvayagudesu ca / 
k uksinain'tivahn i dkh i akonesvesu 


« De ce » : du cakra a dix angles. Ces dix triangles se trouvent sur 
les emplacements que sont l'ceil droit, etc., c’est-a-dire qu'il faut se les 
[y] representer mentalement (hhdvanTydni) : la phrase doit etre ainsi 
completee. « Sur les angles nord-est et nord-ouesl du lrone » : le mot 
« angle » est au piuriel pour des raisons de metrique bien qu'il ne 
s'agisse que de deux angles. Le mot « tronc » 71 est pris ici comme 
designant la partie du corps allant des bras aux cuisses. Ainsi, la 
portion superieure du tronc sera consideree comme a I’cst et 
Pinferieure a Pouesl. Les deux cotes, droit et gauche, seront alors 
respectivement au sud el au nord. Les mots « angles » designent dans 
ce eas-la [la ou commencent] les bras et les cuisses. Ainsi, la racine du 
bras gauche sera dans Tangle nord-est (Ay/), Paine gauche sera celui du 
nord-ouesl (vayu), Paine droite sera celui du sud-ouest (nirrti) et la 

71. kuksi designe cn effet plutot le venire, la cavne abdominale, que tout le tronc, or 
c ost cffectivement de tout le tronc, des aisscllcs d Paine, qu il s'agit ici. comme 
Pexptique Amrt. 








29: 


) (KrlMHRDA ) A 


racine du bras droit ('angle sud-est {agtri). Le reste est facile a 
comprend re. //58-59// 


[Le tantra] dit ensuite les energies a imposer sur 


les dix triangles 


FAUT IMPOSER FNSUITK 
PR AO A, ETC.. 6 ChERE! 


59 LES OIX ENERGIES SaRVASIOOHI- 


sarva.s 


nyaset punoh //59/, 
saktmani dasakam priye 


« Sarvasiddhiprada, etc. » : ce sonl Sarvasiddhiprada. Sarvasarnpal- 
pradii. Sarvapriyamkari. SarvamahgalakarinT, Sarvakamaprada, Sar- 
vaduhkhavimocam, SarvamrtyuprasamanT. SarvavighnanivarinT, Sar- 
vangasundarl et SarvasaubhaevadayinT. Le reste esi clair. 59-60 

[Ensuite, le Dieu] dit [I'imposition] correspondant au cakra interieur 
a dix angles : 

Et, dans celui-la, ayant fait l‘imposition avic [le man¬ 
tra] « Hommage au premier cakra a dix angles » 

tadantas ca dasdrddicakrdya nama ity api 60 
vinyasya 

« Dans celui-la » : dans le [cakra] exterieur a dix angles. II faul 
faire l'imposition diffusante avec le mantra antardasaracakraya tta- 
mah . en en attouchant les dix angles uue sont la narine droite. etc. 
//60-61// 

[Bhairava] dit quelles sont les energies a imposer dans les dix 


1L FAUT IMPOSER SUR I ES ANGLES SARVAJNA, ETC. 

tasya konesu stirvujnadyas ca vinyaset / 

« Sarvajna, etc. » : Sarvajna, Sarvasakti, Sarvaisvaryaprada. Sar- 
vajnanamayT. Sarvavyadhiv inasinl, Sarvadharasvurupa, Sarvapapa- 
ha ra. Sarvanandamayi, SarvaraksasvarupinT el Sarvepsitaphalaprada. 
Le reste est clair. //61 // 

On dit quels sont les angles de cc [cakra] : 

La NARINE DROITE, LE COIN DE LA UOUCIIK, LE SKIN, LE TLSTI- 
{OLE [DROITS], Li: I REIN DU PREPUCE, PUIS LE TESTICULE GAUCHl , 
LE SEIN. LE COIN DE LA BOUCIIE ET LA NARINE [GAUCHES]. ET LE 
BOUT DU NEZ, TEES SONT, SACHE-LE, LES DIX ANGLES. //62// 

daksandsd srkkinJ ca stamua vrsanam cva ca / 6I / 

+ ► 4> B S' IP * I I 

sTvanT vdinamuskam ca stanam srkkinindsike 

mm b i ■ 

nasagrum caiva vijneyam kondnam dasakam tat lid 62 






PUJASAMKETA 63-64 NY ASA 


C'est clair. //6I-62// 

L'[imposition] diffusante du cakra a huit angles est dite : 
Avan i impose a l'interikur dh celui-la [le mantra] « 

MAGE AU CAKRA ORIGINE1 A HUIT ANG1.ES », 


tadantar aslaskonddkakrdya nama ify dpi 
vinvdsva 

m 


« A linterieur de celui-la » : a Finterieur du cakra a dix angles. II 
faut faire Fimposition diffusante avec le mantra astakonddicrakrdya 
nainah en allouchanl les huit angles que sont le menton, etc. Le 
caractere originel (Culitvum) du cakra a huit angles tienl a ce que c’est a 
parlir de lui que les autres cakra sont produils 72 . //63// 

Les energies a imposer sur les huit angles sont dites : 

ON IM POSER A St JR SMS ANGLES LES HUIT [ENERGIES] VaSINT, ETC. 

//63// 

tasya konc.su vasinyddyasiakam nyaset j, 63// 


« De ce [cakra] » : du cakra a huit angles. Les huit energies « VasinT, 
etc. » sont : VasinT, Kamesvarl, Mod ini, Vimala, Aruna, JavinT. 
SarvesvarT el KaulinT. //63// 

|Le tantra] dil quels sont les huit angles de ce [ cakra] : 

Ll MENTON, LA GORGI , LE CCEUR ET LE NOMBRIL SONT CONSI¬ 
DER fc COMME FORMANT LE QUADRUPLE COTE DROLL [|)E CE CAKRA], 
IT LE MANIPURA , ETC., // 64. / COMME EN ETA NT LA TETRADE DLS 
COILS DE GAUCHE. LLNSEMBLE FORMANT LE [ CA K RA | A HUIT ANGLES. 


cibukam kanthahrduvanabiunani caiva daksinam 

* 9 m • & * -r m 

jneyam parsvacatuskam ca numipurddi vdmakam j / 64 
catusiayam ca pdrsvdndm etat kondsiakam punah 

Le menton, etc., forment le quadruple cote droit [du cakra]. « Le 
manipura , etc., » : le manipura a pour emplacement le nombril. Ainsi, 
le nombril, le coeur, la gorge et le menton sont [consideres com me 
formant aussij la quadruple portion gauche [de ce cakra], qui a ainsi 
huit angles. /64-65// 

[Bhairava] dil main tenant Fimposition des armes (ayudha) el des 
deites entourant [la Deesse] : 


72, Cf. YH. 1.12-13. I)T. p. 22 (supra, p. 1 12, note 76) et p. 92. YH, 1.77. [Vi, p. 94. 
La position ccnlrale du cakra ;i huit angles, qui recele on lui le triangle central et le 
bindit , est soulignee iei par le fait quil est impose sur quatre points places dans Laxe du 
corps. 








p. 257 
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On doit imposer a I I XTERJI UR, dans les quatre directions 
[autour] DU triangle qui est dans le cteur, 65 l'arc et 

LES FLECHKS, LL I IEN ET LE CROC. 


hrdavasthatrikomisva caturdiksu bahir nvaset 65 

> P * -r V » 

sanu dpau pasasmT 

On dit [de ce cakra] qu’il est dans le coeur, car c'est la. dans la 
poitrine, qu'il se trouve. t'e qui, de forme Lriangulaire, est loge dans la 
poitrine enlre les pectoraux est ce qu'on nomme « triangle situe dans 
le eoeur ». A I'exterieur de celui-ci, dans les qua l re directions : I'est, 
etc., on doit im poser fare et les fieches. le lien et le croc, e’est-a-dire les 
quatre ayutihu de KamesvarT el Katnesvara. L'arc et les fieches, lien et 
croc, se dedoublant chacun en masculin et feminin [les arniesj sont 
au nombre de huit. Cela sera dit ici meme : 

« On doit ini poser les fieches sur I’ceil, les deux arcs sur les sourcils, sur 
1'oreille les deux liens et les deux crocs an bout du nez, a droite et a gauche 
(\ H. 3.70-71, p. 260). 65-66 


[Le tantraj dit ensuite I"imposition diffusante du triangle : 
Puis, ayant fait i.imposition [avec le mantra] « 

MAGE AU TRIANGLE ». 


>> 


frikonava namas latha 


vtnvasva 


« Av cc lie mantra] trikonayu namah ». il faut taire ('imposition 
diffusante [du triangle] en en attouchanl les trois lignes. 

Sont dites les deesses a imposer sur le triangle : 

ON IMPOSt RA SUR LES ANGLES DL CELUI-CI, DEV AM . A DROITE 
LI A GAUCIIE, //66// LES DEESSES KAMESVART, ETC., ET. IN LEUR 
MILIEU, LA DEESSE. 

itisva kone.su aeradaksattarcsu 74 ca ,766// 

• a s ® -ft - iff i 

kamesvaivadidevlndni madhve devTnt ca vmva.se! 


evant, de droite e 
et BhagamfilinT 5 e 


« De celui-ci » : du triangle. |Sur les ang 
de gauche, [il faut imposer] KamesvarT. 




1 1 

i 


73. Cf. YH, 1.54, DT, pp. 69-70. 

74. (’online le fait Anvrl (DT. l.ll, p. 257), it faut plutot lire ... daksottaresu que 
daksaruaresu , qui est toutefois possible et qui amenerait a iraduire : « sur les angles 
droit et gauche, ainsi qu'a I’interieur de ce [triangle], la Deesse [placee| entre les deesses 
KamesvarT, etc. » : Loperation decrile reste dans les deux cas la meme. 

75. CT. DT. p. 73; ei-dessus, p. 153. note 238. 
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59 


au milieu de ces deesses, c’est la Deesse qu’il faut placer. « Au 
milieu », c’est-a-dire sur le bainrfava[cakrcu au centre du] sncakra. Cela 
vent dire qu il taut imposer [la] la Deesse TripurasundarT, fusion 
parfaite de la lumiere el de la prise de conscience ( prakasavitnarsasd- 
niarasyarupam). // 66-68// 

[ Le tan Ira] conclut [Fexpose del I'im position du sncakra : 

Ainsi i'ai-je hit, 6 Deesse! i.‘imposition, procedure tout a 

FAIT SECRETE, //67// 

evam mayodito devi m uso guhvaiamakramah / 67// 

C'est clair. 

II dit done qu'il faut que Toi aussi tu gardes cachee cette sorle 
d’imposition : 

Toi-MEME, QUE (FEEBRENT EES HERDS, TU DOIS l’ACCOMPEIR DANS 

EE PLUS (IRANI) MYSTERL. 

etad guhyatamam kciryam tvava vai vlravandite j 

C'est clair. 

Mais alors ne faut-il la dire a personae? [Le Dieu] repond : 


On DOIT LA CONFIER A CEUX 
san it i vas thd i a da lav i am 


SUIVENl LA REGLE. 


« A ceux qui suivent la regie » : il faut la confier a ceux qui sont 
attaches aux pratiques de la regie du Kula 76 : a eux seals, el non pas 

a ceux qui suivent des pratiques d'etres enchaines (pasu.se/mavacd- 
ranistha). 

Mais. parmi ceux attaches aux pratiques de la voie kaula , peut-on la 
confier a tous? Non. 11 est done dit : 

Jamais a quiconque n'lst pas disciple. //68// 

nasisya y>a k a din ana //6 8 // 

• * r r r r 

On ne pent pas la communiquer a ceux qui ne sont pas disciples, 
me me s'ils suivent la regie [kaula]. //68// 

Moi-meme. je ne I'ai fail connaitre a personne d'autre que Toi : 

Cela qui est plus cache que tout ce qu'on cache, je te 
e'ai revele en ce jour. 

guptad guptatarant caitat lavii dya prakatikrtam i 


76. kaidikasamayiicarunistha : cf. YH, 2. 78, DT, 
note 


pp. 209-210; ci-dessus, pp. 256-57, 
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p. 260 


Ce qui est plus cache que lout ce qu'on cache est plus secret que 
lous les secrets. Tout cela, je le l'ai revele parce que lu es ma hien- 
aimee. ta nature etant celle de hi conscience active qui est une portion 
de moi-meme . Ce qui revient a dire que cela n'est revele a personne 
d'autre [que Toi]. //69// 


AM PAR 


[Le Dieuj dit une autre fagon de faire cette meme imposition : 

APRES CELA, II FAUT FAIRE L'lMPOSITION EN COMMENC 

1 

la Deesse originelle pour finir par Anima. 1169fI 

midadevyddikatn nydsam mumantam punur nyaset ,769/, 

Apres avoir d abord decrit [imposition des cercles de divinites 
( avarauadevatd ) du sricakra en allant d'Anima a la Deesse origi¬ 
nelle'C [le tanlra dit] ensuite qu'il faut faire I’imposition des divinites 
presentes dans le sricakra en allant de la Deesse originelle a Anima 1Q . 

/ / 69/ 

[Le tanlra] dit comment faire l imposition de la mitladevT. etc. : 

SUR LE TRIANGLE DE LA TETE. IL FAUT IMPOSER, A PART1R DE 

l'est, [les deesses] KamesvarT, etc. 

sirastrikone purvddi kdmesvaryadika nyaset j 

Coinme on vient de dire qu'il faut imposer les avaranadevaut du 
sricakra « en commenganl par la Deesse originelle et en finissant par 
Anima ». on sait que la premiere imposition a faire, des divinites du 
sricakra, est celle de la midadevi au centre du triangle de la tele. 
Ensuite. « sur le triangle de la tele » MH . - car il y a, au milieu du 
crane, un emplacement de forme triangulaire : celui qui se voit, ires 
fragile encore, die/ les petits enfants , « a partir de Test » e’est-a- 


77. madamsahhutavimarsatmaka : on a deja vu au debut de la DT (p. 4) Amrl decrire 
Bhairava et la Deesse com mo etant respectivement la partie de lumiere el celle de 
conscience active de la divinile. Plus loin. p. 244, Amrl dit a peu pres la meme chose : 
Siva parle ;i la Deesse par amour cl attaclienient pour el le qui lui est unie en essence 
( madekarasya). 

7S. mu lade vt : la Deesse originelle, premiere ou fondameniale; celle qui est a la racine 
(inula) de lout : Mahatripurasundari. 

74. 11 v a done ici une Ibis de plus un double mouvement faisam parcourir le sricakra 
ct ou le cosmos successivemenl dans Ic sens de la manifestation, puis de la resorption. 

so. Ce mangle est egalemcnt decrit par Bhaskara (Se. p. 229) eomme la fontanelle : 
une depression triangulaire visible chez le petit enfant. II s'aeit iei de se representor, au 
sommet de la tote, un emplacement triangulaire situe un peu conime la Ibntanelle ties 

nourrissons ou I on itnposerail la mu laden eiilouree tie ses trois premieres avarunadc- 
vata. 
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dire stir les angles sud, puis nord done droit, puis gauche — de ce 
triangle, il taut imposer « KamesvarT, etc. », « etc. » designant 
V aj res van et BhagamalinT. C est-a-dire que. sur les angles anterieur, 
droit et gauche, du triangle de la tele, il taut imposer KamesvarT, 
Vajresvar? et BhagamalinT. //70 

[Puis est] dite 1 imposition des dvarana[devatd] que sont les armes 
( avudhavarananyasam) : 

11 FAUT IMPOSER LES FLECHES SUR I CttL. LES DEUX ARC'S SUR 

I I S SOURC'ILS, SUR L'OREILLE 1.15 LIENS, ET LES CROCS //70// SUR 

LE BOUT DU NEZ, A DROITE ET A GAUCHE. 

hanan net re hhruvos cdpau karne pdsadvayam nvaset 70 / 
srnidvayam at ndsdgre daksindgram tu vinyaxet / 

Les flee lies : cellos de Kamesvara et KamesvarT. « Sur I'ceil » : sur les 
deux yeux. Les deux arcs : sur les sourcils. Les deux liens : « sur 
I’oreille ». e’est-a-dire sur les deux oreilles. Les deux crocs, a droite et 
a gauche, au bout du nez. 11 s agit chaque fois de deux emplacements, 
a droite et a gauche, meme si le mot qui les designe est au singulier. 
Sur to us ces end ro its, il faut imposer a droite les armes de Kamesvara 
el a gauche cedes de KamesvarT. / /70-71 // 

[Le tan Ira J dil 1 imposition des dvarana[devata\ VasinT, etc. ; 

Es Sl lVANI UN ROSAIRE [PLACE AU CONTACTj DE LA TETE, IL 

faut imposer les nun vac, dev a ta. 71// 

• ■ ^ 't 111 1 tt s! nyased vdgdevalasttikam jjl\jj 

nmnda vent dire tete (siras). « En suivant un rosaire [pl ace au 
contact] de la tete » : le long de celte guirlande de tete, dans les huit 
directions ; tout autour, il faut imposer les huit deites de la parole 
(vagdevata) : les deesses VasinT, etc., presidant aux huit groupements 
de phonemes en vaikhan . 82 //71 // 


Sl. Jc nc suis pas ici Fedition de V. D., qui til muttdamftla, lecture qui est eelle, 
apparemment. de la ptupart des mss qu'il a consultes, alors que la forme nwndamdld 
(qm est eelle de sept mss cites en note. p. 261) me parait preferable quant au sens, ("est 
en outre ec que lisail Bhaskara (Se, p. 270), qui explique qu’ayaiU place un rosaire de 
nuhuksa on autre sur la tele. I'imposition se fait sur huit points oil ce rosaire (mala) 
touche la tele. Cette lecture, et I'explication qui en est donnee. me semblent. lout 
eompte fail, plus satisfaisames que la formulation mutulantula, car on nc voil pas hien 
ce que sera it la « base de la tete » suivant taquelle on devrait faire une imposition sur 
huit points. Il se peut. evidemment, que jc me trompe. 

s 7. Les Huit Meres ( mdtastaka on ustamataruh) ; MahalaksmI (ou Brahrm), etc., sont 
parfois associees aux huit varga des phonemes (ainsi S\T. 1.34-36). [. association de 
VasinT, etc., avec les huit vurga sc trouve dans le NSA, 1.77-80 (pp, 89-90) : Amrl cite ce 
passage DT, p. )44 Vasini, etc. lormcnt aussi le groupc des « Yogini aceomplics » 
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Mais pourquoi ['imposition des portions subfiles |dc Lenergie 
phonique], d ardhacandru a unmana, situees au-dessus du baindava- 
cakra 83 , n'est-elle pas mentionnee? — [Le tantra] dit done: 


Le cakra du bindu et les autkes sont [seuls] a imposer, 
6 Belle! 


ft 


haindavddini cakrani nvastavvani vardnaru 


II faut faire rimposition des neuf cakra de eelui du bindu an carre 
exlerieur, car ils sont « grossiers » ( sthuiaivat ). < )n ne pent en et tet que 
se representer par la concentration mentale creatrice (bhdvaniva) tout 
ce qui va d ' ardhacandra a unmana . or e'esl une imposition « gros- 
siere » qui est exposee iei. II ne peut done y etre question que des 
[cakra] « grossiers ». 

[Le tantra] dit l'imposilion des dvarana[devaid] Sarvajna, etc. : 


AU COIN INTERNE ET EXTERNE l)E LCE1L, PUIS DEV ANT ET EN 
ARRIERE DE LOREILLE 72 ET EN A VANE DE LA MECHE, IE FAUT 
IM POSER LA MOITIE, EA MOI III RESTANTh I. I IAN I SI R LA MECHE, 
DERRIERE 1/OREILLE, DEVANT e’OREILI !•, AU COIN EXTERNE DE I - CEIL 
ET A SON COIN INTERNE. 

netramule tvapange ca karnapurxottare punah , 72// 
cudddike rdhanimne ’rdhatn sesiirdhunt kaniuprsthakc I 
karnapurve tvapdiige ca tasya mule ca vinyasef ,73 

« En arriere de Loreille » : la partie arriere de 1'oreille. « En avant de 
ia meche » : ee qui est en avant de la meche, e'esl le front. II taut taire 
l’imposilion suivante a mi-distance derriere Loreille. telle est la 
tradition. L'emplacement derriere Loreille est le creux qui esi derriere 
celle-ci. Qu’est-ce a dire? Quil faut imposer la moitie des dix 
[deites] Sarvajna, etc., au-devanl de la meche, aux coins interne et 
externe de l’ceil et devant et derriere Loreille. Puis, il faut imposer 
I autre moitie de ees memes [devata] sur Lautre creux derriere 1 oreille 
et devant, sur les coins interne et externe des yeux [et sur le front]. 
Mais Sarvajna. etc., ne sont pas nommement citees : comment peul- 
on dire que e'est elles qu'il faut imposer? C’ela est dit puisqu on a 

isiddhavozini) que nous venous plus loin, dans le Sarvarogaharacakra : YH, 3.154 el 
DT, pp. 304-5. 

83. Nous avons vu en diet au premier chapitre (si 35 sq.j qu'upres avoir deeril les 
ncuf parties du .irfeakra, le VH poursuii pur unc hfiavutta des Laid phoniques, 
& ardhacandra a unmana (cf« supra , pp, 123 sq. cl inirod., p. 62), On pourrail dune 
imaHincr qu ici rimposition « grossiere » des cakra sur le corps physique du sad ha k a sc 
poursuivc par unc imposition « subtile » de ces kald sur les cakra du corps subtil : c esi 
1c sens de lobjection formulee par Amrt et a quoi il repond en soulignanu avec le ^ H, 
1c caraclere « grossier » de Foperation en cours. 
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du plus haul st qu'il fallait imposer VasinT, etc., alors que sur le cakra 

suivanl on doit imposer Sarvasiddhi, etc. Sur ce cakra- ci, done, situe 

entre les deux autres, c'esl bien Sarvajna, etc., qu'il faut imposer. 72- 

73// 

-It r 

[Lc tantra] dii 1 impsilion des dvaranu[devatd\ Sarvasiddhi[prada], 
etc. : 

ll FAUT [enSUITK] IMPOSER SUR LE COU, EN ALLANT DE GAUCHE 

a oroite, [les energies] Sarvasiddhi[prada], ETC. 85 , 

sarvasuhlhyadikam kanthe pradaksinyena vinyctset j 

C’ esl facile a comprendre. //74// 

[Le tantra] dil Limposition du cercle des divinites Snrvasamkso- 
bhinT, etc 




PUIS, SUR Ll (’(UK, COM ME PRECEDEMMENT, LES ENERGIES QUI 
SE I’ROUVENT DANS LE [ CAKRA ] A QUATORZE POINTES. 74 

firdaye nianukona.sthrill saktayo pi ca purvavat jjl4ij 

« Sur le coeur >> : sur la poitrine. « Comme precedemment » : en 
allant de gauche a droite {pradaksinyena). Les energies presences dans 
le [cakra] a quatorze pointes sont SarvasamksobhinT. etc. 86 . La phrase 
doit elre completee par : sont a imposer. //74.. 

[Voici maintenant] Limposition de Yavarana d’Anarigakusuma, 
etc. : 

Le lotus A nun petai.es se trouvh sur i.e nombril, l’impo- 

SJTION DOIT lOUTEE'OlS ETRL FAITH SUR I A COLONNE VERTEBRALE 
SUR LE COTE GAUCHE ET, SUR L'aUTRE COTE, SUR [7 ABDOMEN, CKt l 
POUR LE PREMIER GROUPE DE QUATRE. 757 L’ AUTRE GROUPE DE 
QUATRE DOIT LIRE IMPOSE ENTRE I.A (OLONNE VERTEBRALE ET LA 
GAUCHE, ETC. 

nabhavastadalatn tat tu vanise vame ca parsvake j 
ailare savyapdrsve ca nvased ddkatustayam 1/15/1 
va/nsavdtnantardhidi nyused anvaccatustavam I 

« Sur le nombril » : a Lendroit du nombril, [se irouve] le lotus a huit 
petales. « Cela, toutefois » : [ces mots] visent les huit [energies] 
Anangakusuma, etc., precedemment eitees* 7 . Les quatre premieres de 


S4. Le si. 71 lui-meme mentionne seulement les huit vdgdevatd. C’esl Amrt. DI. 
p 261, qui precise qu’il s’agii de VasinT, etc. 

s>. La listc de ccs dix devata. presentes ilans le cakra a dix triangles externc, a etc 
don nee plus haul, DT, p. 254. 

86* f isle : DT, p* 251. 

87. DT, p. 250, 
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p. 264 


p. 265 


celles-ci sont Anangakusuma, Anangamekhala, Anangamadana el 
Anangamadanaturana. La colonne vertebrale, c’est 1'epine dorsale. 
« Sur l aulre cote » : du cote droit. « Entre la colonne vertebrale et la 
gauche, etc. » veul dire : entre le cole gauche et le devanl du corps, 
entre le devant et le cote droit et entre le cote droit et la colonne 
vertebrale. Les quatre autres [energies] sont : Anangarekha, Ananga- 
veginT, Anahgahkusa et AnangamalinT. II taut comprendre qu en 
prenant comnie point central I'endroit du nombril, on doit ini poser les 
quatre Anangakusuma, etc., de l’ouest an sud. puis le quatuor 
d'Anangarekha, etc., du nord-ouest au sud-ouesl. //75-76// 

1.'imposition de Yfivarana de KamakarsinT est [ensuite] elite : 

Sl)K LE S VADI HSTHANA It. FADT I MLOSER, EN DOMMENQANT PAR 
1,'ESI [devant] SOI FI EN FINISSANT EAR IE SUD, ,76/ [LES ENER¬ 
GIES] PAR GROUPES DE QUATRE, SUCC ESSIVEMFNT, DANS LES 
FRE DIRECTIONS DE 1. ESPACE. 

svddhisthdne nyaset svasya purvdd daksavasdnakam // 76 ;; 
car asms tit cat asms tu caturdiksu k roman nyaset 


« Sur le svadhisthana » ; la ou sc trouve le lotus du sviidhisf/i(tnct HH . 

m * 

« En commengant par l est [devant] soi » sg » : cest-a-dirc en 
commengant par 1'est. autrement dil devant [I'adepte] el en se 
lerminant par le sud : dans la direction du sud (e’est-a-dire a sa 
droite). 11 taut ainsi imposer successivement les energies KamakarsinT, 
etc. g0 , quatre par quatre, dans chacune des quatre directions de 
1’espace. Mais comment savoir s’i 1 s'agit bien de KamakarsinT, etc. .’ 

A cette question, il faut repondre : les energies du cakra precedent et 
celles du suivant ayant ete nommement designees, cedes de ce cakra- ci, 
situe entre les deux autres, se irouvenl implicitement indiquees. •./76- 
77// 

[Le tantra] dit Limposition de Yaxarana des mudrasakti Sarvasam- 
ksobhinT, etc. : 


88. S'agissant d un nydsa « externe ». le corps cst attouche sur le ventre au niveau ou 
« intcrieurement » se trouve 1c svadhisthana du corps subtil, lx nydsa ne sc tail pas sur 
ce cakra intcrieur. par meditation visualisante (Wwra/w). mais exlericuremcnt. sur lc 
corps. Amrl precise justement. p. 265. a propos du miUddhdnt. ce earactere « externe » 
do Eimposition en cours. 

89, svasya piirvdt : on pourrait traduirc : « en commengant par sa face anterieure ». 
ou « devanl lui » : lc sadhaka. sc tenant lourne \ers l'est. a done lc sud idakstna) a sa 
droilc cl le nord a sa gauche. Limposition sc fail done en quel quo soric « a contre- 
sens », On notcra I’emploi de la tcrmitiologie des points cardinaux let intermedia ires) 
pour designer des parties du corps : I’adepte vit sa pratique au sein d un cosmos oriente, 
aux dimensions duquel il partieipe corporellement. 

'. Sur ees seize energies cf. plus haul. Pi. p. 249. 
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LE MEILLEUR DES SA DHAKA DOIT fM POSER LES I>IX MU DR A SLJR 
LE MULADHARA , //77// 

muhldhare nvasen muilradasakam sddhakottamah lid 

" - V f ■ / f 

« Sur le mulddhara » : sur la region du corps correspondanl au 
mulddhara. Le reste est facile a comprendre. //77// 

Mais les dix mudra ne devraient-elles pas etre imposees sur le 
mulddhara par la meditation (dhyancna) ? Pour ecarter tout doute 
sur ce point, [le tantra] dil : 

l)i : NOUVEAU SUR LA C’OLONNE VERTEBRALE, A DROITE ET A 

GAUCHE ET DANS L IN IER VALLE, EN HAUT ET EN BAS. LES DIX 
MUDRA . 

punar vamse ca savye ca vfimc caivantara/ake / 
urd/mldho dasamudrds ca 

Par I'expression « de nouveau » {punar) [le tantra] se refere aux 
emplacements du nydsa du lotus a huit petales [que visaient les mots] 
« Le lotus a huit petales est sur le nombril, cela doit toutefois » 
{si. 75). [Ainsi. com me dans le cas precedent. I'imposition doit se fa ire] 
sur la eolonne vertebrale, le fiane gauche et celui de droite, [le texte] 
disant « et » parce qu‘il s'agit des deux cotes, gauche et droit 91 . « A 
gauche et dans l intervalle » : entre la eolonne vertebrale et le flanc 
gauche le mot « et » visant ici les [autres] espaces intermediaires. 
Qu'est-ce a dire? — Qu il faut imposer les dix mudra sur la eolonne 
vertebrale, etc., puis sur les coles, dans les directions intermediaires du 
nord-ouesl, etc., ainsi qu'en haul et en has. Mais quels sonl 
exactement les deux endroits designes par les mots « en haul et en 
has »? La reponse est : « en haul et en has » ne designent pas des 
emplacements interieurs en haul et en has. (1 faut. pour comprendre 
ou est ce double emplacement des mudra restantes, se referer a ce que 
nous avons dil dans la TattvavimarsinT 92 a propos du culte des 
Lokapala. a savoir ; 

j< IJn autre emplacement se trouve entre les deux directions d'lndra et 

d'Tsana. Un autre encore est decrit comme sitae entre les directions de Nirrti 
et de l'Ocean » 03 . //78// 


91. Ou nord et sud : on a ainsi les quatre points cardinaux {cf. note 89 ci-dessus). 

92. On ne connait guere cene oeuvre, que V. IT considere eomme due a Amrt, que 
par des citations, tin ms en existerait toutefois a Trivandrum (V. V. Dvivldi. 
Tantrayatra . pp. 77-78), 

9.T C’est-a-dire entre l est et le nord-est et entre le sud-ouest et !'oucsl. done devant 
et a gauche, et derrierc a droite, phi tot qu' « en haul et en has ». formule employee 
sculemcnt. sans doute. en raison dc la disposition s>mbolique des dix directions du 
— qui inclut le zenith et le nadir que suit ici le YH. 


cosmos 




p. 267 
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[Ensuite] est dile I'imposition des dvarana[devata] Brahman!, elc. : 

ENSUITE, LES [EMPLACEMENTS] DU HAUT ET DU BAS LI ANT EXCLUS, 

/ 78/' [on i m poser a 1 les i ii 'it Brahman!, etc,, sur la jam be 
droite, 

urdh vddho varjilain punah //78// 
brahnumyadyaslukam daksajanghdydm 

faut ajouler les mots ; « on imposera ». Le reste esl tacile. /. 78- 

79// 

L/imposition doit done se fa ire sur la jambe droite. [Le tantraj dit 
done quels soul ces points : 


f V 


CELLES-CI L ETANT COM ME PRECEDEMMENT. 

ids lit purvavat j 

« Celles-ci » : Brahman!, elc. « Comme precedemment » : sur les 
emplacements qu’on a dits (sL 78) : « La colon ne vertebra le. a droite. 
etc. ». lei toutefois « colonne vertebrate » designe la partie a mere [de 
la jambe. L'imposition se fail ainsi] sur les quatre faces, ouest, etc., 
(i.e. le dos, etc.) de la jambe droite, ainsi que dans les directions 
intermediaires : nord-ouest, etc.. ,H . Ainsi doivent etre imposees [les 
Yogini] Brahman!, etc. //79// 

[Vient enfin] l'imposition de lavarana d'Anima, etc. 1 ''. 

[PUIS,] EN COMMENT A NT PAR LA JAMBE GAUCHE. 79// 1L FAUT 
IMPOSER A PARTIR DE LA GAUCHE, HUIT SlDDIII SUR LES MEMES 
[EMPLACEMENTS] ET DEUX AUTRES SUR I A PLANTE DU PIED. 

vdmajanghdm samdrubhya vdmadikramato pi ca // 79 // 
siddhyastakam nyasei tesu dvavam padatale riyaset / 

« En cornmen^ant par la jambe gauche » : en commcngant par la 
partie ouest (= le dos) de la jambe gauche. Puis, « a partir de la 
gauche » : en partant de Pemplacement intermediaire qui se trouve a 
gauche. « Sur les memes » emplacements, qu’on vient de dire, il faut 
imposer les huit [premieres] Siddhi : Anima, etc. Les deux dernieres 
elant imposees « sur la plante du pied », e’est-a-dire sur cede des deux 
pieds. //79-80// 

Concluant en montrant 1'excellence de Pimposition qui vient d'etre 
decrite, [le tantra] precise ce qui en esl laisse dans 1‘esprit 1,0 et qui en 
est le fruit : 


94 . Cest-a-dire cn tournant autour de la jambe a partir du dos de celle-ci. 

95 . cf. DT. p. 245. ci-desstis, p. 2X5, note 61, et 1)1, p. 311, ci-dessous. p. 338, note. 

96. vastmd : il s'agit en V occurrence de la trace laissee par la pratique du nyasa dans 
L'esprit de l’adeptc, de ce que cola lui a fait comprendre et done du fruit dc ocite 
pratique. Cf. supra, p. 112, note 77. 
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L’imposition se rep and a parti k de sa cause, comme on dit 

DUNE l, AM PE [QU'ELLE S'ALLUME] A UNE [AUTRE] LAMPE. //80// 
[AUSSI.J CELUI QUI A A IN SI ACCOMPLI L'lMPOSITION, 6 MaITRESSE 
DES DIF.UX ! DOIT- 1 L SE CONSIDER I R COMME NON DISTINCT Dl) Sol. 

k dm run prasrtam nydsam dipfiil dtpam ivoditam // 80 // 
evarn vinvasvu devesi svdbhedena vicintoyet / 

« De sa cause » : de la fusion totale de la lumiere et de l acte de 
conscience (prakctsaviituir.sosanutms \ arupci t ). qui est aussi 1 univers 
dans sa totalite ( akhilajagadrupad) p . Ce qui se repand « comme une 
lampe [s allume] a une autre lampe » et qui est comme la cause 
[premiere de fimposition]. c'est la grande manifestation cosmique <w . 
[Cette imposition] est accomplie « ainsi » : de la fagon qui vient d’etre 
evposee et elle est, comme on dit, [comparable a la lumiere d’une 
lampe]. Ayant done ainsi fait fimposition, il faut se considerer comme 
non distinct du Soi. C'est-a-dire qu’ayant medite et fait apparaitre 
mentalement (vibhdvvn) les parties constitutives du sneakra , avec leurs 
energies, comme non differentes des diverses parties de son corps [ou 
elles sont imposees, fadepte] doit mediter et realiser (bhavayet) qu'il 
n’y a pas de distinction entre lui-meme et la supreme [Deesse] 
presidant a ce [cakra]. 


80-81 


Realisant interieurement par la meditation (bhavayan), grace aux 
trois series d'imposi lions — le sextuple nydsa et les autres, qu'on a 

97 . Bhaskara (Se. p. 237), commcnle ainsi : « la cause: ccllc dc tout I’univers, c est le 
brahman, plan atteitll dans In lusion totale de Siva et Sakli. t est de eeta memo que 
procede (comme de sa cause) I’actc rituel appele imposition du cakra ». 1 univers dans 
sa totalite, lui aussi. procede de la divinite absolue, qui est inseparablcment prakasa et 
vimarsa. 

98. mahabhdsa : 1c grand apparaitre (splendeur ou manifestation) de l’univers. « Le 
supreme Seigneur, ecrit.!. (ad ! A. 5.62, vol. 3. p. 367). qui est lumiere sans egale, par la 
scule puissance de sa liberie, dissimule sa nature propre et, s'abaissant jusqu'au plan de 
la connaissance. du connaissablc, etc., maniteste en brillant (ou : fait apparaitre cn 
I'eclairant) 1‘enscmble de la variete du devenir » {bhavajdtam dbhdsayati), Scion le 
sivaisme non-dualistc, dont la doctrine est celle de Yabhasamda, tout ce qui existc dans 
le cosmos, tout ce dont on peut prendre connaissance, est manifestation lumineuse, 
dbhdsa , apparaitre, issu de et demeurant cn la Conscience divine qui a conscience d'elle- 
meme (ahamparamarsa) et de ce qu’elle cree cn die a partir de cette prise de conscience. 
Dans le cadre de cette theoric, on peut concevoir la manifestation cosmique, faite de la 
totalite de ces dbhdsa . comme etant elle-meme un « grand apparaitre ». mahabhdsa, 
englobant tous les autres. 

Dans le cas present (et sans qu’il soil siir qu'Amrt se referait aux vues d'Abhinava- 
gupta et dc ses disciples) le srfeakra etant la forme diagrammatique du cosmos et etant 
meme k v cosmos lui-meme. est identique a la manifestation : le mouxenient cosmique 
qui le fait apparaitre est mahabhdsa. C'est cette cosmogenese qui justifie la pratique de 
rimposition, lui donne son fondement et en explique le Iruit, qui est d identifier 
l officiant a la Realite supreme d'ou surgit le sneakra. 
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Joe, Its - la Realite supreme qu, est conscience et felicite le coeur 
completemenl « nniri »«. fie sadhaka] doit, alin d’etre tout a fail ante 
a accomplir le culte externe, I'aire (encore] l'imposition de purification 
dcs mains et les autres. [Le tantra] dit done : 

Ensuitk, il faut faire l'imposition of: purification dks mains 

FTC., AVFC I, ESPRIT RECUEILL1. //81 // 100 

talas va karasuddhyddinyasam kuryat samdhitah //81 // 


triple nyasa. « [il taut faire] 
s, etc. ». Selon la formule du 


(< En suite » : aussitot a pres le 
1 imposition de purification des mai 
Maitre expert 101 : 

« J’accomplis la purification dcs deux mains, qui cst Conscience, presente 

sui les doigts fconeue com me] tellet dont prend conscience le Soi qui est hi 
cause ». ' 


269 


l'imposition de purification des mains cst la premiere de la [seriel de 
eel les [quo nous verrons maintenant]. Le mot « imposition » est ici au 
smguher paree qu il s agit de choses de la menu* espece 102 111 faut les 
faire] « avec Pesprit recueilli » : attentif. L'imposition de purification 
des mains el les autres sont decides dans le C'SS W3 . On ne les expose 
done pas ici, se bornant a les mentionner. //HI// 

jBhairaval dit [la maniere de I'aire] l'imposition qui n’a pas ete dite 

ici 


■iden ^f.r/ irdaVa v* C ° mpkHc matUralion (P™Paka) du mala, de Eimpurcle, rend 
tUlLpte liple a rcccvo,r 1 ,ni,, ation et/ou a atteindre la liberation. Dans le eas de la mm 

\ c malLir ation complete du cceur rend le sadhaka apte a faire le culte (pour teque/il 
do. cn pr.nc.pe etre prealablcmem divinise). Cf. sur ce point. SP }, i„trod..pp Tv„! 

irflll K ' pIace deux P Sda ■ te kathaydmyadya Jdvanvasam 

Bhaskara (Se, p. 260) commente .a un si. qui .Test pas celui-la, qu’il parait ignorer 
• ( t verSLt Ore de la Subhagodayavasana de Sivananda (si. 24, NS A p 299) est 

IN' mlibii-n V K Mah “ vur ***?» dans ! e Parimala dc sa mm, si. 45. relatifau nvasa, 
a \ , \ Kramavasana* qui serait done un autre nom de la Subhagodayavasana 

LXVn Tw?'°? de “ ’ par 1 silburn - n 149 et rnon etude du nvasa (BEFEO 

I AVI ), Cette stance est obscure. II s’agit toutefois loujours de percevoir mklitative- 

mca nrau C t>, r ahS| COmmC SpiritUelles ou «P^sions du rapport de 1 etre 

uiLtirnt du ooi absolu, cuusc premiere. 

102. ( est unc nouvelle serie d’impositions qui est maintenant prescritc Le d SI les 
p!uidt. C dU COniPOSC karasuddh y sdhi y^^ ^ singulier. alors que le pluriei s’imposerail 

mutlirinn h, SA ' V 26 /?'* 1 ' 8) prCSCrit sans le d6crirc ^ karahMinva.su. suivi de la 

sun) Cl- yh T 1 ? 4 n tm 'u,; ",Ar" W ' cak ™ana. sarvamantrasana et sadhvasitldha- 
: C ^ H> - 2A - 1)! - PP- 100-109, on la karasuddhi vidvd est suivie des uuutrc vidva - 
unnu^nayuna etcOn trouve ce rite dans le Subhagodaya de Sivananda (NSA. p 2! 
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11 EAUT ACCOM PLIR I IMPOSITION DE LA VIDYA SUR LA TETE, 

I E SEXE FT LE CCEUR, | PUIS] SUR LES TROTS YEUX, //82/7 SUR LES 

DEUX OREILLES, 6 DEESSE! ET LA Bounin. PUIS SUR LES BRAS ET 

I E DOS, SUR LES GENOUX ET LE NOMBRIL. 

murdhni guhye ca hr day e netratritaya cva ca // 
srotrayor vugale devi tnukhe ca hint jay oh punah ,//82// 
prsthe jam*os ca nahhau ca vidydnyasam samacaret 

Le vidydnyasa est one imposition faite avec les trois bija de la vulva. 
[On impose] sur la lete le vdgbhavabJja , sur le sexe le kdmardjahTja el 
sur le cceur le saktiblja. On doit de meme taire 1 imposition partout 
ailleurs 105 , en enongant les trois bTja sur chaque [serie de] trois 
emplacements. Tout cela est facile a comprendre. //82-83// 

[Bhairava sc borne a] enumerer les [impositions de] purification des 

mains, etc. : 

[II FAUT ENSUITE PROCEDER] 1)1 NOUVEAU A LA PURIFICATION DES 

mains. [Puis impgshr] le tronh l06 , les six anga “ r , //83// SrI- 

KANTHA 108 , ETC., ET LES VaGDEVL 
■ ■■ 

karasuddhini punas caiva asunani sadahgakam //83// 
sr Tk an thddlmk a vagde vTh 

-S- 9 * ■_•* B 

Les VagdevT sont VasinT, etc. uw . 1 imposition de SrTkantha, etc., esi 
exposee dans le SvS. Comme elle est ainsi connue grace a un autre 
tantra, on ne la redit pas iei. Le reste esi facile a comprendre. 83-84 

[Ensuite, le tantra] dil l'imposition de KamesvarT, etc. : 

Puis n faut imposer les cakra du feu, etc., sur ladhara, 

LE CCEUR, I A MF.CHE ET I EMPLACEMENT DU HINDU. //84// 

adhdre hr day e punah / 

sikhdvdm haindavasthane tvagnicakradikd nyaset ,. . 84 '/ 

S' * 

II faut [dans la derniere ligne du ,s7. 84] inverse! I ordre [des termes 
et comprendre] : sur l emplacement du bindu , puis sur la meche. 

105. C’est-a-dire sur les qualrc autres scries de trois cm placemen is mentionnes dans 
le si. S3 : les unis yeux, les deux oreilles el la bouche, etc. 

106. La DT l m ie Se) ne donne aucun eclaircissemeni sur eetle imposition du d one 
(asananyasa). qui esi celle des mantras formant le none de la divinite (cf. note 103. p. 
prceedenlc). II x'agit vraisem Liable merit du quadruple as ana auquel fait allusion la DT, 
p. 107 et dont le NSA. 1.127 (p. I IX) present l'imposition apres un karasuddhini avani 
un sadanganvasa. done dans la meme serie de rites qu’ici. 

107. Les six « membres » de Siva : hfdaya. siras, sikha, kavaea, netra el astro. Sur cc 
nydsa, voir Earticle du BEFEO cite p. precedente, note 101. Sur la question complexc 
des anga de Siva, voir Eelude Ires detaillee d’H. Brunner, « Les membres de Siva ». 
4siatischc Studieni Eludes Asiaric/ues, XL.2,1986, pp. 89-132. 

108. Voir ci-dessus. p. 225, note 178, ad, I)T, p. 165. 

109. La lisle de ces deites est donnee DT. p. 255. 
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L“em placement du Hindu esl le front; on I'a deja dit 110 : « sur le front, 
clle a la forme d’un rond ayant l'aspect d’une lampe; [Lenonciation 
n'y dure] qu'une demi-more ». La meche, e’est la pointe de la 
kundalmk lieu de repos de Siva. La Revelation dil en effel : « Le Soi 
supreme se tient au milieu de cette flanime » 111 . Le mot meche desiane 
done t'endroit que ce [Soi] penetre ( vydptisthclna), c esl-a-dire le hrah- 
marandhra. Les cakra du feu, etc., doivenl etre imposes avec les man¬ 
tra ; « agnicakre kdmagii i d/uyc mitrcsanathdinuike srTkamesvarTde v 7- 
rmlratmasakiisnpddukdm pujaydnu ». « suryacakre jalandharapTthc 
. 'j r t tit t jt tt^t t i- t ix t ■ vajresvarideviyisnvatmasakiisrTpddukdtn pujaveuni », 
« somacakre purnagiriplthc oddlsa/ia that make hi tagamdl inTde vThraht na- 
sakttsrtpddukdni pujaydmi ». « brahmacakre odvdnapTthe carvdna- 

t hat make snmahdtripurasundarTdeyTparabrahmdtmasaktisripddukcitp pu¬ 
jaydmi » " 2 . Les energies [ici invoquees] sont celles des cakra du feu. 


110. Y1I, 1.28; HI. p. 42. 

111. I ait. Ar, 10.12. 12 (aussi cite DT. p. 295) : tasyas sikhdya tnudhye paramutmu 
vyumx/hitah, sikha signitie flamme aussi bicn que meche, triais la medic est aussi une 
flanime die esl vue symbol iqi lenient comnie prolongeant la susutnnd. ( est 1c sommcl 
de I’axe centra), done tout naturellemeJit le niveau du brahman, du Soi Supreme. CT. 1)1, 
p. 295. 

112. Cette imposition fait apparaitre la quadruple correspondance suivante : 


cakra 

pilhu 

regents des pitha 

decsses 

energies 

muladhara ~ Agni 

Kamagiri (ou 
Kamurupa i 

Mitresanalha 

Ramcsvnrl 

rudratma (Vama) 

cocur Survu 

Jafandhara 

Sasthlsanatha 

Vajresvan 

Msnvaima ( J> e^tha ^ 

hhmmadhya — 

Soma 

Pin nagiri 

Oddisanalha 

Bhagamalinl 

bnihmatma i Raudn) 

hrahmarandhra — 
Brahma 

Odvana 

Carvanaiha 

mf 

Mahatripura- 

simdari 

parahrahmatina 

1Ambika) 


Les entiles imposecs : pit ha. deesse, etc., sont celles qu’on a deja rencontrees dans ou 
autour du triangle central du sneukra. II s'agil done dc tealiles divines de I’ordrc le plus 


On notera la presence de quatre « regents des pitha » : Mitresa. SasthTsa, OddTsa 
{appcle aussi l ddlsa) et Caryanatha (notha s'ajoute aussi au nom des trois aulres). On 
les trouve mentionnes de la memo fa con plus loin. i)i. p. 348. assoeies toujours aux 
pitha. a Kamesvart, etc., ainsi qu’aux energies Varna, etc. 

Ces quatre etres divins, lies aux pifha , centres traditionnels el points d’origine 
mythiques de la tradition du Kula et de Tripura, sont considercs aussi eomme les 
transmetteurs divins de cette tradition donl, a partir du supreme Siva, ils assurent la 
portion premiere ou divine divyaughu . On trouve eela expose nolamment dans la 
RjuV ad NS A, 4,18 {id., pp. 218-224) oil ils sont deems eomme regnant dans chacun 
des quatre Yuga, ages cosmiqucs, et eomme assoeies ii la srividyd. (CT. ci-dessus, introd., 
pp. 47-49). 

On a ainsi le tableau suivam. qui complete le precedent (n'etant pas a usage rituel. 
mais exposant un processus cosmique, il presente les quatre regents dans 1'ordre 
hierarchique et eosmogonique, done dans ford re inverse de eelui du tableau 
precedent) : 























pOjasamketa 85 my as a 


307 


du soleil, de la lune cl de Brahma. Qu'est-ce a dire? — Cela signifie 
qu'il faut imposer Kaniesvari, VajresvarT, Bhagamalini et Mahatripu- 
rasundarl, dont la nature esi celle de Rudra, Visntt, Brahma cl 
Parabrahman, sur les pit ha de Kamagiri a Odiyana, silues eux-memes 
dans les cakra du leu, du soleil. de la lune et de Brahma que sent Ic 
[mul\adhara. le cceur, le bhrutnadhya et le brahmarandhra. Le sens de 
celle operation est donne en detail dans les tnanuels de rituel par les 
plus grands maitres de [notre] tradition. //84// 

[Bhairava, maintenanl,] dit I'imposition des tattva : 

Ayant fait une imposition gknerale oes trois tattva [sepa- 
rement] et ensemble, accompagnes oes trois bija de la VlOYA , 

DEPUIS LES PIEDS JUSQUAU NOMHRIL, AU COU ET A LA TETE, // 

tattvatrayam samastam ca vidydbijatmydnvitam / 

* ■ ,k r 

padddmabhiparyanlam agafam sirasas tat ha // 85 // 
vyapakam caiva vinyasya 



pit ha 

Place sur lc 
triangle central 

Regents 

Pousses 

snvidya 

ages cosmiquus 

Odiyana 

milieu tie la ligne 
horizon tale 

Car van at ha 

1 ripurasundari 

touts la vulva 

Krta 

Kama rupa 

pointe inferieure 

Oddanatha 

Karnes van 

vdgbha va 

] ret a 

Jalandhar a 

pointe droite 
idak sinakorta) 

Sasthanalha 

VajresvarT 

k aim i raja 

Dvapara 

Furnagiri 

pointe gauche 
(tiftarakona) 

Milrcsanathu 

Bhagamalini 

saktUni a 

Kali 


Selon Sivananda (RjuV. pp. 222 sq.). Mitresa transmit la tradition a Lopamudra et 
Agastya, d'oii provint 1c siddhaugha lorme par Kankalatapasa, Dharmaearya, la yogim 
Muktakesini. puis DIpakaearya. Cc dernier fut a I'origine de la succession des maitres 
humains {mummmgha) en imtiant son propre fils, Jisnudeva, que suivirent Matrgupta. 
Tejodeva, Manojadeva, Kalyanadeva, Ratnadeva et Vasudeva, dont le fils adoptit et 
successeur initie aurait ele (a 1’en croire, ibid., p. 223) Sivananda lui-meme, ce que ne 
mentionne toutefois pas I'Artharatnavali do Vidyananda (ibid.) : l’histoire dc la 
tradition de Tripura reste encore a faire (cf. Introduction, pp. 29 sqq.). 

On trouve les quatre regents des pit ha, C'aryanatha, etc. (on aura note ci-dcssus les 
variantes des noms de deux d'entre eux) dans le Kubjikamata (voir Schoterman, 
Satsahasrasamhita, p. 36). L Agnipurana les mentionne a propos du culte de Kuhjika. 
Leur liste reflele peut-etre une forme tardive dc la tradition kaula (colic de Kubijika et 
de Tripura), le Trika et les cultes de Kali. formes plus anciennes. semble-t-il, du Kula, 
ayant pour Ibndateurs Khagendranatha, Kurmanatha, Mesanatha et Macchanda (ou 
Matsyendra-)iiatha. Voir sur cc point A. Sanderson, « Saivism & the Tantric Tra¬ 
dition ». in S. Sutherland et al. (eds.). The World’s Religions (London : Routledge, 
1988). pp. 660-704. Commc je Lai dit precedemment (introduction, pp. 29 et 34) ccttc 
etude apporte des vues originates, nouvelles ct tout a fail essen tidies sur Fhistoirc et la 
repartition dcs ccolcs, « sectes » ou traditions sivaites. On pourra se reporter aussi a 
M. Dyc/kowski, The Canon of the Saivdgama and the kuhjika Tan tins of the Western 
Kaula Tradition (Albany : SUNY-Press. 1988), qui reprend et devdoppe sur certains 
points (sans s’y referer expressement) Fenseignement qu’il avail reyu d’A. Sanderson, 
notamment p. 178. 
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Les hois tattva sent les trois appeles dtma-. vulva - cl siva-tattva 113 . 
« Hi ensemble » : si on les prend dans leur ensemble, ils on forment un 
quatrieme, constitue par leur reunion. C'est ce que dil le SvS : 

« On considere que I dtmatattva va de la terro ii nulvd. Celui nomine 
vidyatattva esi forme de suddhavidyd, is vara et saddsiva, cependant que cc 
qu'on appelle sivatattva est fail des deux | tattva de] Siva el Sakti. Le triple 
tattva a la triple nature du sujet connaissant. de la connaissancc et du 
cormaissable, [cependant que] ee [quatrieme] tattva esi le pur sivatattva, fait de 
[la coalescence de] tons les autres ». 


C'es tattva sont « accompagnes par les trois hija de la vidva ». 
savoir : vdgbhava, kdmardja el saktibtja , Lensemble de cos trois htja en 
formant un quatrieme 114 el c'esl de ces qualre qu'esl accompagne [le 
tritattva). « Depuis les pieds jusqu a la tete » : [le texie] implique que 
le nyd.su se tail des pieds au nombril, puis jusqu'au con. « A la tete ». 
a I ablatit. indique que ce [nyasa, ensuite,] va depuis le cou [lusqu’a la 
tete] 11 '. Tout cela signifie qu’il faut faire un vydpakanydsa en 
enoncant Vdtma, le vulva , le siva el le quatrieme tattva iu \ accom¬ 
pagnes des htja, vagbhava . kdmardja et saktibTja [pour les trois 
premiers], le quatrieme l'etant de la mdlavkiva . tout cela au datif el 

■r* 

p. 273 suivi de namah , en attouchant [successivement les regions du corps] 
allant des pieds au nombril, du nombril au cou et du cou a la tele. 
//85-86// 

[Le lamra, ici,] revient sur la realisation de Lipseite supreme n ~ : 

PUIS, I AISANT SIHN LE SUPREME, 

svdtmlkrtya param putuih / 

Le Supreme, c’est la splendeur (tejas) 118 transcendant I’univers. 
[L’adepte] doit « le faire sien ensuite » : aussitot apres 1'imposition du 


113. Sur les irois tattva. paribis nommes tritattva. repartition du cosmos en trois, 

voir notamment les notes d'H. Brunner dans la SI 1 3. pp. 42K et sq. concemant la 
iriutuvadlk.su. 

114. tunyabija : celle expression a le meme sens que tunvavidya. C’est la srividyd 
prise dans son ensemble en tant que formce de ses trois parties. CT. I>T. p. 03 (ei-dessus, 

P 144. note 203). On a de fagon analogue un turlyabindu : 1>T. p. 19 (ei-dessus. p. 111. 
note 74). 

115. L’ablatif peut en effet marquer le point d’aboulissement, II s’agil done bicn d un 
vyapakanydsa « normal ». fail avec la miiluvidva (et sans doutc les deux mains) sur tout 

c corps. 

116. Comme dans le cas de la vidya, le « 4 r tattva » doit etre forme dc I’ensemblc des 
trois autres. (>n retrouve ici, une fois de plus, la division en 3+ 1. 

117. pardhantahhdvand : cf. ei-dessus, p. 000. note 00. sur atntahambhdvana. ou etait 
tHs.L la toi mute d Utpaladeva dclinissant la condition du « Jc >> ahsolu comme repos en 
elle-mcme de la lumiere-conscience. 

1IK. Cl. I)i, p. 90 ad YU, 1.72, ei-dessus, p. 169. note 290. 
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sneakra , il doit « se considerer comme non distinct de son propre 
soi » n ‘\ Ainsi est dile I'unite avec 1c Supreme. II faut done, a ce 
moment, aussitot apres Pimposition de purification des mains, etc., 
concevoir comme non distinct de soi la supreme splendour qu'u cause 
de maul on imagine comme distincte. « Faire sien Ic Supreme » 
signifie done quo. [Paction cle) maytl une fois ecartee grace a PePficacite 
des impositions de purification des mains, etc., il faut faire apparaitre 
et realiser (vibhavayet) comme son propre soi (svatmataya) la glorieuse 
Mahatripurasundari. //86// 

Une aspersion ( plavana ) est enfin prescrite : 

ON DOIT FA IRK A I A DEESSE UNE LIBATION AVEC POUR MQUIDES 
DES NECTARS DE I.UNE ET DE FEU. //86 



samtarpayet punar clevlm sauniydgney a mrtadraval 1 1 //86// 

« De lune » : e'esl la demi-kala de HA anacka , incomparable 
(anuttara), qui se tient dans le triangle situe au milieu du mandaia de 
la pleine lune place au centre du periearpe du lotus aux mi Me petales, 
tourne vers le has, du bralunarundhra . C'clui « de feu » a pour nature 
la supreme demi -kald de 5.4 anacka qui est dans le triangle place au 
milieu du mandaia du feu dans sa plenitude, situe au centre du 
74 periearpe du lotus a quatre petales du nudddhara. Ft e'esl avec 
Pessence du Hot de nectar provenant de la fusion integrate (samarasya) 
de Yarnrtakundaiirn ‘ et tie Vagnikundaliru' 20 . s’ecoulant vers le haut et 

m m m (L ' P # 

vers le has et prenant le double aspect de voni et de ling a, qu'il taut 
faire une libation a ou aspersion de [la Deesse]. Voila ce quo les 
mail res qui connaissent Penseignement traditionnel appellent, dans 
lours manuels, la supreme imposition l2] . 



119. si. 81, p. 267. 11 faudrait, id encore, ecrire Soi plutot que soi. 

120. Bhaskara (Se, p. 243) explique : « Yamrtakundalini se tient dans le mandaia 
lunaire dans le brahmaramihra et est Uhgarupa. L'agnikundalinL du mutadhara . est 
voniruptt. ( ’est avec Pessence des flots d 'amria, soil lunaire. soil igne. s'ecoulant du fait 
de la fusion totale dc ecs deux k urulaUni, qui vont vers te haul on vers le has. que la 
felicile est eprouvec par Padeple », 

(j. Kaviraj, p. xt de Pintroduction de son edition du A ll. cent : « Tins onflow trom 
between die two bindus is called hdrdhakald ». On u la des speculations rejoignant la 
kdmakala (DT, p. 132, ci-dessus, p. 202, note 99). 

On notcra que la portion superieure de ia kundalinl est nominee amrta-k. et 
Pinferieure : ttgni-k . (la mediane el ant surya-k.). 11 y a done deux kundalinl , montante et 
desccndante, qui sent voni et liny a et un double flot de nectar, et il y a les letlres HA et 
S 1 . qu’on petit assimiler an hamsa. mouvement allernatif du « souffle ». Les si. du \ Bh 
suivant cclui cite plus loin (OT, p. 275) traitent preciscmcnt de ce mouvement des 
kundalinl. du souffle et de hamsa. 

121 . paranvasa : ectlc imposition n’est done pas une pratique physique, manucllc. 
tnais unc representation mentalc lice a une pratique de yoga tantrique. 











310 


YOGINIHRDAYA 


p. 215 


On conclut tout ce qui vienl d’etre dit sur la quadruple imposition 
en disant : 

Cl-ST A1NSI, 6 LOUEE DES DIHUX ! QUi: DOIT SH FAIRE la qua¬ 
druple IMPOSITION. Le SEXTUPLE NY AS A , 6 CHER!-. ! (ML I D’ANIMA. 
ETC., ET CELUI DE LA MULADEVI, ETC., // 87// AINSI QUE CEUX DE 
PURIFICATION DBS MAINS, ETC., DOIVENT [ETRE ACCOMPLIS] PAR 
I . ADEPTE POUR ATTEIN DRE PA RFA ITtMENT SON BUT. 

cvam caturvidho nvasah kartavyo viravandite 
sodhanyaso nimddyas ca midadevyadikuh priye //87// 
karasuddh vadikas caiva sadhakena susiddhave 


« Ainsi » : de la t’agon qu'on vient de dire, le sextuple nydsty etc., 
doit etre fait afin d’atteindre parfaitement au hut fixe, c’est-a-dire afin 
d obtenir le bonheur supreme par un heureux aecomplissement de 
rimposition grace a la maitrise de cette procedure et en ecartant tout 
ce qui pourrait lui faire obstacle. 11 doit etre fait par le sadhaku qui 
aspire a la liberation (mufnuksu) et non par celui qui est deja parvenu 
au but (, siddha ), car ce dernier est deja libere. C’est ce que dit le VBh : 


« 


Le supreme et le non supreme, auquels on fait un eulte et qu'on satisfait 
par des offrandes, aussi bien que celui qui fait un tel eulte, tous ne font qu'un, 
Alors a quoi bon un tel rite? » (VBh, 153). //87-8K// 

On dit [ensuite] comment employer la quadruple imposition selon 
les moments du temps : 

It LES EMPLOIHRA AINSI (HACUNE SEPAREMENT LE MATIN ET ALJ 
MOMENT DU CUI.TE, l.ORS DU RITE DU HOMA , 88 AINSI QU AD 
MOMENT DU JAP A. OU BIEN, LE MEILLEUR DES ADEPTES ITS PER A 
TOUTES AU MOMENT DU CULTE. //89// 

prdtahkdle tatha. pujasamaye homakarmani / /88// 
japakdle tatha tesdm viniyogah prthak prthak 
pujdka/e samastatn va krtva sddhakapangavah ’,89, / 

11 taut taire le matin le sextuple nvasa: au moment du eulte, 
rimposition d’Anima, etc.; au moment du homo, ('imposition de la 
niuladevy etc., et lors du japa, l’imposition de purification des mains, 
etc. Voila comment on les emploie separement. Ou alors 1‘ensemble 
des impositions peut etre accompli au moment du eulte (piljdkdle) par 
le « meilleur des adeptes », c est-a-dire par le plus excellent qui soit ; 
c est celui qui, se trouvant tout pres de la liberation parce qu il a 
dechire le reseau des liens qui l’enserrent grace a sa parfaite aptitude a 
faire la quadruple serie d’impositions, a fait tout ce qu’il avail a faire, 
88-89, j 
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A YAM IMAGINE I.E TRONE COM VIE All. ANT JUSQUAU T RENTE* 
SI YU ME TAITVA , IL DKVRA OFFRIR UN MALI AVEC UN MANTRA AUX 
YOGINT CACHEES ET AUX A LITRES. , .90// 

sat trmisattutt vapory ant am asanatn parikalpya at j 
guptadiyoginmam ca man trend! ha balim dadet 90. 


[Le sddhaku doit d’abord] avoir imagine le trone com me s'etendant 
jusqu'au trente-sixieme tattva. [c'est-a-dire com me] forme de I "ensem¬ 
ble des irente-six tattva , de la terre a Siva : il Ini faut imaeiner 122 le 
sricakra comme etant !e trone [de la Deesse] parce qu it est le 
receptacle des rayons de lumiere de la C onscience !2 -\ C'est ce que dit 
le Parakrama 124 : 


« 11 taut, lout cn medium t a l interieur du eceur 
fa ire apparaitrc le none en laneant des lotus sui 
phoneme SAU t2S . 


:s tattva] de la terre a Six a. 
lesquels a etc murmure le 


[Le 3 e pdda du si. 90] doit etre complete en ajoutant, avant « les 
YoginT cachees », les mots « toutes celles qui sonl manifestes » 
(samastaprakata). Les mots « et les autres » [quant a eux] designent 
les YoginT « ires cachees » (guptatara). « traditionnelles » (samp ra¬ 
dii y a ). kulakaula. nigat'bha, rahasya. atirahasya , et parapararaha- 


127. parikalpya : il s'agit d une construction mentale par la quelle le sddhaka sc voit 
en imagination comme idenlitie au sricakra, lui-mcmc fait des tattva de la terre a Siva 
(puisqu'il est equivalent au cosmos) cl servant de trone a la Deesse siluee cn son centre 
et a qui il lera. sur sa propre icte. une « paid interne ». 

123. cinmarhi : ce sont les divinites presentes dans lc sricakra. Uf. DT. p. 104 (ci- 
dessus. p. 181, note I). 

124. Cel tuivragc. cite anssi pp. 280 cl 294. et qu'on ne connail gnerc que par des 
citations, scmble etre un manuel de eulte dc Para, la deesse supreme du Trika. qu’on 
verrail done ici indireclemcnt evoquee. A. Sanderson (a qui jc dois ccs indications) a 
souligne lev liens enlre Trika et Srividya dans « The visualisation of the deities of the 
Trika in Padoux (dir.). I .'image divine. Cu/tc ct meditation dans ihindouisme (Paris. 
CN RS, 1990). 

125. La lecture ehoisie par V. D. : gupladiyogimtaptakusuma... ne parait pas bonne. Il 
faut lire, avee eerlains des mss cites cn note : sauvaniajaptakusumdkscpeniisanatdin 
navet. lecture qu'inipose Forigine de la citation puisque SAL forme le corps du mantra 
SAL //, lc hijamantra de Para. Sur le eulte de celle-ei dans la Srnidya, cf. par ex. lc 
Nityotsava. unmanollasa . pardpaddhati . pp. 147-152, ou (p. 149) lc trone de Para est fail 
avee les 36 tattva cl les mantras sukuswuakscpaih mCdapurvakaih, le irnila [mantra] elant 
SAUH. 

l a lecture sauvurnajapta, etc., est proposce par A. Sanderson dans Particle precite 
(p. 46) ou il fait retnarquer que lc Parakrama reprend la Finjonclion de la PT. si. 29 : 
catuniasdhhijaptena puspcndsanakalpand : « le trone est eonstruit axec des fleurs sur 
lesquelles a etc murmure le qualor/ieme [phoneme: AU}». 
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sya “~' j . [« Offrir] un bail », [tci,] c'est faire un culte' 27 . Pour le 
Nighantu, en effel, « fie mol] ball [designe] 1'offrande et le culte » 
(balih pujopahdre pi). Le Grand Poete 12H disail lui aussi ; « Kile cueil- 
lait des fleurs pour 1'ofTrande... ». Qu esl-ce a dire? — [Qu'il faut.] 
availl la puja externe, avoir l esprit purifie et fixe sur la divinite IJl \ 
Scion notre propre formule : « ( e qui doit etre exprime exterieure- 
menl, il faut Paccomplir interieurement ». C’est-a-dire qu’en vue du 
sacrifice interieur qui doit d'abord etre fait, fl’adepte], availi medite 
le srlcakra fait de Pensemble des tattvu fcomme el ant] son propre 
corps, doil. sur sa (etc. faire un culte avec le midamantra des 
Yoginl : « suniastapnikataguptaguptatarasamprculciyakiilakaulanigar- 
bharcihasyatinthasyaparapantrahasyayoginisripadukabhyo namah ». On 
montre ainsi qu'avant tout culte externe, il faut d’abord en faire un 
interieurement. //90// 

| Le tantra] dit le rejet des obstacles internes {dntaraxighnanirdsam) : 

Lis obstacu s [internes] si repartissant entre [i.es centres 

NOMMES] PIN DA, RllPA, PAPA IT GRANTHI l3 °, LEER DESTRUCTION 


126. Cette repartition des Yogini en neuf groupes (si on y inelut le dernier, que forme 
la Deesse) n’est pas propre au \ 11. On trouve aussi ces huit groupes (le dernier n'ctant 
pas indus) dans Ic Tanlrarajatantra (5.12-23, dans Tedition d'A. Avalon, reinipr. Delhi. 
1981). texte qui professc la tneme doctrine que le 3 11. mais qui lui semblc posterieur (cl. 
Gouoriaan. HTSL , pp. 64 sq.) : ne saurail dire s’il est ou non antericur a Amrt. qui 
ne le cite pas. 

Nous revei rons ces huit groupes de Yogini plus loin, aux si. 113-155 tie ee chapitre-ci, 
relatifau eulte dm srlcakra. Nous verrons que ces Yogini, reparties du carre externe au 
triangle central du diagramme (ef. tableau, p. 334). si dies fomient huit groupes, ee qui 
parait normal, sont loutefois au nombre total de 78, et non de 64 comnie on aurait pu 
s’y attendre. I eurs noms ne sonl pas non plus eeux des 64 Yogini des Purana ou des 
temples des « caunsu (yogini ». C'est qu'il s’agil en fait des diverses deesses presentes 
dans les parties constitutives du srlcakra. Le 3 11, pour qui la Deesse est la Yogini 
supreme, tend lout naturellement a appeler Yogini les deites qui Tentourent (on qui en 
emanent comnie des rayons de iumiere. eomme on !’a vu plus haul, DT, p. 107). 

On trouvera une description de ces huit groupes de Yogini dans un textc moderne, le 
Sntallvanidhi, etudie (avec d'autres documents sur Ic sujet) par Balram Srivastava ; 

#■ r 

Iconography of Sakfi, A study based on the Snutnvanidhi (Varanasi : ( haukhambha 
Orientalia, 1978). 

127, balih puja : les halt sont en fait des offrandes faites avant ou a pres le culte, 
Bhaskara (Se, p. 246) eommente : halim an no dak a dir up am : offrandes de uourriture, de 
boisson, etc, 

I7S. Kalidasa, dans Ic Kumarasambhava, 1.6(1 11 s agit des premiers niots du dernier 
verset de ee ehapilre. Le void, dans la traduction d’L. Lestmple ; « Elle cucillait des 
fleurs pour l offrande, etait habile aux soins de fautel; porteuse de rherbe kusa el des 
eaux deslinees au culte, jour apres jour, elle se consacrait au service du « Maitrc dcs 
Moris >» (Siva) et, sous les rayons de la lune qui orne la tete du dieu, sa fatigue se 
dissipait ». 

129. bhavitatman. 

130. Sur ees quatre termes, DT. p. 59. ci-dessus, p. 140. note 186. 
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SL FAIT PAR I,‘IMPOSITION DE LA VIDYA SUR L ENDROIT SECRET, 

I.E CCEUR, LE VISAGE ET LA TETE, 6 BELLE! / 91 / 

pindar upapadagranthibhedamid vighnabhedanam / 
guhyahrnmukhamurdhasu vidydnydsvna simdari //91 // 

« Sur Fendroit secret, le cceur, le visage et la tete » : [’expression 
« endroit secret » (guhya) designe Fespace entre Fanus el le membre 
viril. Par visage, on emend la partie qui est formee par le front. Sur 
ces quatre emplacements que sent le perinee, le cceur, le front et [le 
sommet de] la tete, [on opere] « par Fimposition de la vidya », e'est-a- 
dire en imposant les quatre bija de la saubhdgyavidya. pinda , e'est la 
kundalini 111 ; ce mot designe done iei le « bulbe » endroit situe 

+ + * b 

entre Fanus et le membre viril, oil se tient la kundalini. Le mot rupa 
[dans le si. 91. premier pada,] est interverli [avec le suivant :] pada. qui 
78 est le hatnsa. Le mot pada designe done 1‘endroit oti se trouve le 
hamsa „ e'est-a-dire le occur, rupa est le bindu. Quant au grant hi. e'est la 
ou Funivers est enfile comme sur un fil, tel une pierce precieuse 1 C'e 
mot designe done le hndwmrandhra , racine de Funivers (visvamu/am), 
fait de conscience {cinmayam). Ainsi. la destruction des obstacles 
[internes] se fait en fonetion de la fa con dont ils sont repartis entre ces 
quatre [points]. Qu'est-ce que celu signifie? Que cela se fait par 
l’imposition des quatre bjja de la vidvd sur les quatre emplacements 
que sont Fend roil secret et les autres. Selon la formule du Malt re 
expert, qui a dit : « Les obstacles dont la caracteristique est la diffe- 
renciation [conceptuelle] et qui se trouvent dans les mondes que sont 
l'enfer, etc. » lu . [le sadhaka]. ayant delruit [les obstacles que sont] 
Fenfer, etc., a Femplacement du sexe, du cceur. du front et du 
hrahmarandhra , points ou se trouvent [les centres nommes] pinda. 
pada, rupa ct grant hi. [parvient], au-dessus d'eux, au rejet des obstacles 
et trouve alors le repos au plan de la non-dualite, [pure] conscience, 
qui les transcende tous. On peul voir ainsi comment tout ce qui 
constilue Fensemble du culle exterieur doit [d'abord] etre accompli 
interieurement 135 . //91// 


131. File est ainsi nominee parce qu a eel endroit elle est lovee, done ramassec sur 
ellc-meme. 

132. kanda, cf. 'ill. 1.42. I)T. pp. 35 et 59. l.e « hultx’ » est generalement situe plus 
haul qu'il ne t est ici. II csl souvenl deerit comme le point de depart de toutes les mud. 

133. L uni vers sous sa forme causale, hien entendu est considere comme enfile 
sur la kundalim au niveau du hrahmarandhra. qui apparait ainsi comme la « racine » 
{nulla! du cosmos, ("est en elTet le point ou Siva et Sakit s'unissent. ou nail done le 
monde. 

154. Citation du .{/. 23 de la Subhagodayavasana de Sivananda (NSA, p. 299) qui 
prescrit un iriple battement de main pour eearter ces obstacles. 

135. La DT, p. 276. sur le si 90, conduait de la meme latjon. 
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Dans le sacrifice interieur, c'esl le corps memo qui esl la demeure du 
sacrifice ,3< \ Lcs obstacles internes elant done ainsi detruits, il faut 
[ensuite que 1'adepte] chasse lcs obstacles presents dans le temple du 
sacrifice externe. [Le tantra] dit done : 

C’ELtn QUI ('ON N All' LES MANTRAS, AY AN I’ CHASSE LES OBSTACLES 

QUI SK TROUVENT DANS LE TEMPLE DU SACRIFICE, 

yagamamtiragaimcaiva vighndn utsdryu man tray it 

Avec le mantra : 

« Qu’ils s’ecaitent ces esprits. ces espriis qui sont sur terre, ccs esprits qui 
font obstacle, qu'ils soient aneantis par la science sivaite! HUM astrdva 
PH AT ». 


le sddhaka qui connait les mantras, laissant un passage en contractant 
son cote gauche 13 aux obstacles qui sont en train de partir, les ayant 
chasses, doit done chasser les obstacles terrestres, ceux de Latmos- 
phere et ceux du ciel : [le tantra] dit done : 

DEVRA REPOUSSER D’UN COUP DE TALON LES OBSTACLES QUI SONT 

SUR LA TERRE, D UN BATTEMENT DE MAIN CEUX DE L - ATMOSPHERE. 

■ 92/ AINSI QU’AVEC I 1 ASTRAMANTRA, ET PAR UN REGARD CEUX 

DU CIEL. 

pdrsnighdtena hhautndtnsca tdlena ca nabhogutdn 92/; 
astramantrena drstyd ca divy an vighnan apohavet / 

« D’un coup de talon » : d'un triple coup de talon. « Les obstacles 
terrestres » : ceux qui sont sur terre. II faut en outre, dans lous les cas, 
utiliser Vastranumtra. « In battemenl » : un triple battement de main, 
[ceci pour] les obstacles qui sont « dans Latmosphere » : qui demeu- 
rent dans respace intermediaire. « Par un regard », e'est-a-dire en 
fixant le regard sur eux 13H , les obstacles celestes. II faut les repousser : 
les chasser. //92-93// 

136. yagagrha : lc cube interieur sc faisant mentalenienl sur Ic corps, il cst necessaire 
d'agir au niveau ties centres du corps subtil: pi/gJa, pnda . etc. 

137. L’adepte sc dehanche sur la droite pour « laisser passer » a sa gauche lcs esprits 
{bhiita). mauvais on aulres, qui feraienl obstacle an bon deroulemenl du rite. On 
remarquera ici encore Ic soin apportc a ecartcr tout « obstacle ». lout clement hosiile. 
La prescription du dchanchement nest pas courante. Serait-eile propre a la SrTvidya? : 
on la trouve dans la Jhanadipa vimarsinJ de Vidyananda (cf. A. Sanderson, in Mantras 
et diagrammes ritucts dans ihindouisme , note 18. p. 174), dans un culte a Tripurasun- 
darT. 

138. vfksana : sur Ic regard et sa puissance, cf. ci-dessus. p. 169. note 291 et [>!. p. 
176. 

Lc rite sc fait en regardant lixement autour de soi, Lc « coup de talon » sc fait en 
t a pant lc sol a\cc Ic cote du talon gauche (i’officianl cst assis sur Ic sol). I e battement dc 
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* () On dit [qu'il faut ensuite] sc representer en esprit 13,> la forme d un 
teu. afin d'empecher les obstacles ecartes de revenir : 

[Puis] m faut se representer en esprit la forme d'ljn grand 

FEU [FLAMBOYANT] EN TOUS SENS EN HAUT FT EN BAS. 93// 
iHksxtulhordhvani mahavahniprdkdrain paribhdvavet j / 93 // 

Selon la formule que void du Maitre expert : 

« Je verse cello oblation, 1'apparition de la dualite, qui [ainsi] ne renaitra 
plus, dans le leu do la Conscience, la grande Essence dont le corps n’est autre 
que 1’Acte de conscience » l4n , 

le « grand feu » n'est rien d’autre que la supreme Conscience fulgurant 
dc lous cotes. Fei est-il. en effet, puisqu'il esl infranchissable 14! . Tout 
cel a signilie qu'on empeche les obstacles formes par l’aperception de la 
dualite dc penetrer, en construisant mcntalemeni ( parikalpcmcihhava - 
nay a) Fimage d'un grand feu dont la nature est celle dc la fulguration 
de la supreme Conscience sans dualite. /,93/7 

[Rhairava, maintenant,] dit le culte du soled (suryapuja) : 

C) Maitresse des dieux! ii faut faire, avec larchya com¬ 
mon. LE GUI I E DE MaRTANDA 142 ACCOMPAGNE DE L’ENERGIE DE 

LA LUMIERE. 

sdmdnvdrghyena devesi martundam paripiijavet j 
prak dsasak t isnhi tat > i 


main eonsistc a trapper la paume gauche avec trois doigts (index, majcur. annulaire) de 
la main droite. 

139. btmvand : ce mot n a pas ici le sens qu'il a parfois dans la Di de « realisation » 
mystique. II s'agil a present de faire apparaitre dans 1 'esprit une image, que Fort 
const mi t et qu on « voit ». ce qui repond tout a lait au sens, normal, de « faire venir ii 
I'existence » du mot bhdvand , qui cm meditation creatrice dc son objet. Amn. explique 
clairement ici. d'ailleurs, qu'il s'agit dc const nine mciHalcmcnt I’imagc dun grand feu. 
Sur b/iavand, voir lintroduction, ou jc rcnvoic en particulicr a Fetude dc cettc pratique 
par F'r. CutNET dans Nimwii, XXXIV, 19X7. 

140. Citation de la Subhagodayaviisana, si. 64 (NSA. p. 303). 

141. durlanghya : ;i proprcmenl parlor, difficile a franchir, mais ce feu doit cI re 
infranchissable pour les vigtma afin qui Is ne reparaissenl point. 

142. La suryapuja fait habituellement panic du culte quolidien obligatoire de Siva. 
File se place a son debut. Voir sur ce point la SP I (notamment pp. 68 et sq.i el 
I'appendicc II du Rauravagama, ed. N. R. Blum (Pondichcry, 1961), \ol. 1. pp. 195 et 
sq. Le soleil, en pareil cas, n’apparait pas coniine la divinite independante du culte 
saura . mais comnie mi aspect de Siva. On lui donne ici le nom ancien de Martanda et 
peut-etre peul-on remarquer a ce propos que le X I i esl place dans la bouchc de 
Bhairava cl que Miirtaiida-Bhairavn est une forme composite tanlriquede Siva et Sfirya 
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Ce que sont \ arghya commun et V arghya special sera dit plus loin 
{si. 98-103). « Accompagne de fenergie de la lumiere » : la lumiere, 
c est le supreme Siva. L'energie est ee qu'on nomine prise de 
conscience. C ’est d'elle que |le soleil] est accompagne : il lui est 
eternellement associe. Com me je l'ai dit : 

« Le soleil n est rien d’autre que Siva lumineiix par lui-meme (svaprakasu). 
Ses rayons sont la puissance de sa prise de conscience (vimursa). t"est par 
ceux-ci qu il illumine le eercle du connaissablc. jFaire] son culte, e’est avoir la 
pensee [illuminee] par [la realisation du) « Je » absolu » l4 ' 4 {tasya pajanam 
ahantava matih). 


Il taut [done] le mediter et cotUempler (hhdvayet) par un culte qui 
est realisation mystique de la nature de noire propre soi 1+4 et qui se 
fait en nt 11 isant Varghya commun. Le sens exoterique ,4 ' [de ce culte] 
est tout a fait clair. //94// 

Les attributs particuliers de ce [soleil] sont aussi dits : 

Il LSI' l)t ; C'OULEUR ROUGE. RESPI.ENDISSANT. 94 ENTOURE 1)1 S 


SAISISSECRS 


14/1 


i r 


ETC.. MAN1FESTANT 1 liC’l AT 1)1 I. UNI VERS 


en 



anmakaipam ujjvahim //94// 
'parivdrani eti visvatejo 'vabhasakam j 


(cf, M.-T. DE Mai i mann, hats. Icon, de I Agni-Pur., not. pp. 95 et sq. el J. N. Rani rii a. 
Development of Hindu Iconography, p, 550. 

A. Sanderson m a fail remurquer qu'au Cachemirc la presence d une suryapiijo avant 
celle de la mfiladevatd etait eonsideree comme un des principaux points de divergence 
entre la pratique du siddhiuuu ei eelle du sivaTsme vama, dak shut ou kula. Le lait que 
eetle piljd fasse par tie integrants' du culte scion la SrTvidya pent ainsi apparaitre comme 
correspondant a un desir de ealquer celui-ci sur cclui des temples. Dans la mesure ou il v 
aurait la le signe d une volonle de conformisme orthodoxs*. sa presence dans le YH 
pourrait el re un indice du caracierc relativemenl lardif de ee texte. Co pourrait etre 
aussi un indicc tendant a lui fa ire assignor une origine meridionale plutot que 
cachemirienne. (Cf. introd., pp. 00-00). 

143. Citation du si. 5 du ( idviliisastava (NSA. p. 323). Comme on I’a dit (ci-dessus, 
p. 265. note I), matt est la pensee cfficace, la conviction, la pensee illuminee du poete ou 
du visionnaire du Veda. II est done normal qu’Amrt close sa formule par svatmaham- 
hhdvuhhdvunu : realisation mystique, intuition illuminatrice. dc la nature de son propre 
soi. 

144. a vatmahamhhii vahhd rami . 

145. huh yurt ha : cest-a-dire le culte de Surya en tant que dicu-soleil tou que Si\a). 
fail avee une oblation concrete vY arghya. par opposition a 1'aspecl csoterique. mystique, 
qui vicnl d'etre indique. 

146. graha : ee sont la les planetcs qui. avec le soleil. briMent et rendent visible le 
rnonde. Ainsi appelees parcc qu dies « saisissent ». e’est-a-dire inllueneent la deslinee 
humaine. Elies sont generalement (noiamment ici) au nombre dc ucuf. Idles accompa- 
enent evidemment le soleil qui en est la premiere. Amrt domic toutelois plus has deux 
interpretations du mot graha. 
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Selon la formule canonique : « La deesse Tripura est la Conscience 
elle-meme 14 , el la couleur rouge est sa prise de conscience », [le 
SoleilJ est pare d une rongeur produite par la puissance de la prise de 
conscience 14s . II est « resplendissant » car il ne se leve ni ne se couche. 
El il est « en to tire des saisisseurs. etc. ». Ces derniers sont les organes 
des sens, ainsi nommes parce qu'ils saisissent leur objel. Le premier 
(ddi) d’entre eux esi le sens interne, et ils enlourenl [ce SoleilJ en ce 
sens que e'est lui qui donne 1'impulsion an Hot des experiences et 
decisions liees a la saisie de la divers!le des objets 14,1 . L'Upanisad dit a 
ce propos : « Puisse-t-il inciter nos pensees! » l5 °. « Manifestant 
l'eclat de l univers » : coinme le dit [encore] l'Upanisad : « Il est la 
Lumiere des lumieres » 151 : sa fulguration propre est la cause de 
raperception de tout eclat exterieur. Mais [ce passage a aussi] un sens 
exoterique. [Dans ce cas] les saisisseurs sont [les planetes] : lune. etc., 


14~, wasamvit : piulot que conscience dc soi. puisque la prise tic conscience de soi esi 
le propre de vimarsa. alors qu'iei il s'agil precisemenl de la Conscience elle-meme, qui 
esi pmkasa. 

I4S. Le soleil esi generalement considere comme dore. mais la couleur rouge lui esi 
aussi ail rib lice, en particulier par les agama : rakta ou ontna , qui est le rouge du soleil 
levant. Dans le RV. on le trouve decrit comme un oiscau rougeoyant (V.47. 3). mais il y 
apparail aussi com me le cheval blanc ctincelani de I’aurore ( \ 11.77. 3). L'ieonographie 
le represente parfois comme etant blanc, mais avee un velement rouge, lei. Martanda 
pa rail avoir ces deux couleurs, mais surtout la premiere : dans la mesure ou il est Siva, il 
est prakdsa , pure Lumiere. done blanc. Dans colic ou il esi vimarsa. prise dc conscience, 
il esi colore. rouge. La couleur rouge (lauhitya) etant cello dc la Deesse, qui est vimarsa. 

Ampananda ne donne pas la reference du textc qu'il cite id a I’appui dc cette 
conception. On trouve toutefois dans le Tantrarajatantra (35.13-14), lexte de date 
inccrlaine, une formulation voisine : 

svdtmaiva devoid prokia laiiia visvavigruha / 
lauhitvom tadvimorsoh .wad... 

w ■ * T- 

De memo dans la Bhavanopanisad. 31 : lauhnyom etasya sarvasyu vimorsah. ("esi un 
textc sakta peut-ctre tardit (ed. dans Kattla & Other l panisads. fantrik l exis, vol. XL 
el dans The Sdkia l'panisads , Adyar. 195(1) que Bhaskararaya a commentc. Le 
commenlaire du l antrarajatantra, comme eelui de Bhaskara, souligne le lien entre la 
prise de conscience, propre a la Deesse et la passion, i’attachemenl pour Lunivers. 
qu expriment les niois ruga ou amtrdgu. qui sigmlienl aussi rouge ou rongeur. Rongeur 
el passion sont done necessairement liees. La Deesse, vimarsa , dans la mesure ou die esi 
vie, activitc, mouvemenl. serait du cote de la rongeur, par opposition a Siva, pure 
lumiere indilTcrenciee. Blanc et rouge sont d’ailleurs, dans le rituel. les couleurs 
rcspectives de Siva et de !a Deesse. 

149. La premiere interpretation, csoterique, de grahddi. est de Lentcndre comme 
gnthdndm add), eelui qui vient en tele des « saisisseurs » que sont les organes des sens. 
Le soleil, qui est conscience, est alors considere comme le sens interne { monos), orcanc 

W_- 

de jugement el d'elaboration de la pensee, prcsidunl aux sens, qui saisissent les objets 
dans leur diversile. somkatpo est la fonction essentielle du manas (cl. par ex. 
Amarakosa, 1,5. 2). 

150. RV. V.4. 10 : e'est la gdyatn. 

151. Mund Up.. 2.2,10 (deja citec 1)1, p. 64). 
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le soleil etant le principal ou premier [de ces astres], el le mol « etc. » 
(adi) doit alors s'entendre comme designant les six ariga 152 . Le resle 
esi facile a comprendre. //94-95/; 

11 ,e Tantra] dit comment doit etre trace 1x1 le cakra exterieur : 

6 DHESSE! IL FAUT FAIHE APPARAITRE EXACTEMENT LE ROI DES 
CAKRA [TRACE] AVEC DE l.’ORPIMF.NT, DE 1 ACiALLOCHE ET DU KIJN- 
KUMA ME LES A [DES SUBSTANCES] LUNAIRE IT KrNEE. PENDANT QU’EST 
ENONCE I E MUL A [MA V TRA]. 

saumyagneyayutair devi rocandgurakunkwnaih 95 f, 
miilatn ucccirayan samvag bhavayec cakrarajakam / 

2 x 3 Ce qui est « lunaire », c'est le camphre. C "est cela on effet que 
design e le mot soma, lone est le safran, car il ressemble a une Damme, 
Amara dit en effet : kasr n Trajan magnisikham 154 . L’orpiment (rocand), 
ou gorocand. L’agalloche ou kdidgitru. kunkuma [se dit aussi] ghus- 
rna ,5S . Avant melange ces substances avec du nectar ISt \ on doit s’en 
servir pour tracer le cakra sur une plaque d'or, ou autre, avec une 
aiguille d'or. « Pendant qu est enonce le mula[mantra] » l '’" : la 
sauhhdgyavidya. Ceci dans le cas oil on fait tracer le cakra par un 
autre. Mais si on le trace soi-meme, on le fait en enonpant cette [meme 
vidyd]. Le roi des cakra est le meilleur de tous les cakra utilises dans le 
culte car sa nature esl celle des qualre amnaya 1 ^. « It I'aut le faire 

152. Dcuxieme interpretation de grahadi : « les planetes. etc. ». c’esl-a-dirc le soleil el 
les hint autres pi a notes : la lune et les antics; « etc. » vise alors les six ariga 
accompagnant 1c Soleil qui, comme pour Siva, son! hr day a. sirus , etc. (cl. VI,-T. nr 
Mallmann, Ens. Icon, de I'Agni-Pur., pp. 88 sq). Bhaskara (Se, p. 250) admet aussi 
ccttc explication tout en prelerant entendre adi comme visant les dri mites eniourant !e 
Soleil. ses « assistants » (pdripdrsvaka), Malhara, etc. 

153. uddhdra : employe ici au sens de trace materiel (cl. ci-dcssus, p. 173. note 3031. 
Le cakra « exterieur » (hdhunakra) esl en elTel eclui utilise maleriellement pour le culte. 

154. Amarakosa. 2.6.124. 

155. Les diet ion nai res traduisent ghusrnam par salran. Mais ce mol glosc ici 
kunkuma . qu'il faut traduire par curcuma (langlais turmeric), « qui fournit la poudre de 
cari ». dit le l.arousse. kasmtra. le salran. est un produit beaucoup plus rare et coutcux, 
originaire, comme son mini l’indique, du C'achemire. 

156. sudha pent designer 1 amrta, d ou not re traduction. Ce pent aussi etre un autre 
liquide, ou bien du miel. Mais ce mol peut cgalement designer une poudre blanche 
semblable a dc la chaux qui, melee h d’autres ingredients, sen a tracer le mandala (cf. 
DT. p. 286). lequel est sou vent fait avec ties poudres. lei. trace avec une aiguille sur une 
feuille d or. il est necessairement dessine avec un melange liquide. 

157. Pour des raisons de meirique le 5 11 porte : midam ucciirayan. forme causative, 
qui peut en elTel s'entendre comme ; faisant enoncer. C’est celui qui trace le cakra 
I'adeptc ou un autre qui enonce la mtdavidya. 

158. calurCmiticiyaniayatvdr : le cakra esl constitue par les qualre dmndya dans la 
mesure ou on les trouve en lui, comme on I'avait fait precedemment pour la vidyd. 
appelee alors vidyarftja (Di. pp. 120-124): ce sont deux situations analogues. 
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apparaitre ! "' f exactement ». c’cst-a-dirc le tracer ou le faire tracer 
selon les indications donnees par un expert, qui dil « ... un triangle 
semblable, [la pointe de] l energie etant vers 1'avant, les lignes etant 
egales. ravissanl... » K,l \ Le Mailre expert dil aussi : « ii faut tracer le 
roi des cakra avec du muse, du safran, du camphre, du santal el du 
nectar » iei . //95-96// 

Puis, n. faut y lancer des fleurs tenues dans les mains 

JOINTES, AVEC I.E PAUL AM ANTRA DES YOGINI. 96 
yoginunutanumtrena k si pet puspanjaUm ninth 


« Avec le mulamcmtra des YoginT » : de eelles qui sonl manifestes et 
des autres. On l a dit plus haut 102 : ee mulamantra esl « celui de touies 
cedes qui sent manifestes », etc. [En I’enongant] il laut prendre des 
fleurs dans les mains jointes, puis on doil les lancer sur le sn cakra. 

//96/y 

[I.e tantra] dit ensuite ce qu'il faut faire si Ton n'a pas de fleurs : 

OU BIEN [IL FAUT L'ORNER] AVEC DES PIERRES PRECIEUSES ET 
DU CORAH [EN ENON^ANT] LA Mil LA VIDYA A L’ENVERS. 11. FAUT 
DANS TOUS LES CAS FAIRE QUE [LE CAKRA] NE SOM FAS VIDE. 

manimuktapravalair va viiomam nnVavidyaya I 

astinram sarvada kuna! 

* * * 

« A fenvers » : a rebours. C'est ainsi qu'il faut enoncer la 
nnllavidyd. e'est-a-dire la sauhhagyavidya. Le mot « ou » (va) indique 
qu'il y a deux possibilities, selon la regie de Loeil de corbeau 10 -V. « Dans 
lous les cas » : de quelque fag on qu'on opere. si en I'absence de fleurs 
on utilise des pierres precieuses, etc., quo ce soil avec le miilamantra 
des YoginT ou avec la saubhagyaviciyd, il faut faire en sorte que le 
cakra ne soit jamais vide : pendant qu'on fait le culte, il s'entend. 
II9W 


159. hhdvayet : ce lerme a ici son sens premier de faire apparaiire, faire Cure, done 
tracer. 

160. Fragment d’un lextc deerivant le cakra, impossible a iraduire avec certitude 
hors de son contexte. 

161. Cette ligne so trouverait dans un passage cite par Vidyananda dans sa 
JnanadipavimarsinT cotnmc provenant de I'Udavikarapaddhati (cf. NSA, introd.. 
p. 32), laquelle serait un lextc de I’ecole Tripura sur le eulte de la Deesse. On ne le 
connait guere encore que par ces citations de Vidyananda (cf. Luptagimmsamgraha, 
vol. 2. pp. 10-14. ou le fragment ici cite ne figure pas). 

162. DT. p. 276 (ci-dessus. p. 312, note 126). 

163. 1 e corbeau est cense regarder les ehoses soil avec un ceil soit avec l autre. Il jette 
done deux regards diflerents sur le meme objet. Cf. DT. p. IS5. ci-dessus. p. 240. 
note 236). 
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S'il n'agissait pas ainsi, dit [le lantra. le culte] serait sans fruit : 
S'lL RKSTAIT VIDE. US OBSTACLES SERAIENT INNOMBRAW.ES. //97// 

sunye vighnas tvanekasah 1/9711 

t jf / • i 

Si le sricakra demeurait vide de pierres precieuses, ou autres, 

d innombrahles » - de ires nombreux - obstacles surdraient au 
cours du culte 16i . //97// 


[MaintenantJ est dite la regie pour Y are hv 

"L - ■ 


a comniun 


i 


LIJ1-MEME 


DOIT PLA( ER L ARGHYA ENTRE I E SRTCAKRA I I 


s)'u uk f asyutmauas caiva niad/ivc tvarg/iyani prutisthuyet \ 

Enlie le sneak ra, dont on vient de dire comment le faire apparaitre. 

et [1 endroit ou se trouve] le scidhaka . il taut placer Yarghya selon la 
regie que Ton va dire. //97// 

[D abord] est dite la fa^on d'installer 165 Yarghya : 

St R (UN DIAGRAMME] A SIX ANGLES DANS UN CARRE, 6 AlMEE 
UIS OIHUX //98 //, AYANT FAIT l.E CULTE DES SIX AS AN A ET AYANT 
RENDU HOMM AGE DANS LE TRIANGLE SUCCESS!VEMENT AUX QUATRE 

PIU1A Ka, Pu, Ja, O, //99// IL devra sacrifier sur l'emplacement 

de CARGHYA AUX DIX KALA DU FEU. 

(a t in us ra / / {arnhisi link oiiasotkc surcsviin //98 1 / 
sadasanani sampujya irikonasyantare punah / 
pJthdni caturo (levs kd-pu-ja~o iri kruniat 1/99// 
arcavitva rghyapade tu v aimer daka kola vajet / 

<( Sur tin [diagramme a] six angles dans un carre » : ii taut tracer 
d abord un carre, a 1’interieur de celui-ci un cercle et, dans ce dernier 
une figure a six angles au centre de Iaquelle se trouve un trianele Ce 
mandala doit et re trace avee la matsyamiulrd 166 sur une surface de 

terre enduite de bouse de vache. Voila ce qu’il convient de faire. C’est 
ee que dit le Parakrania 107 : 

164. Com me an t’a dit plus haul, les tanlras les plus ancicns, qui contienncnt la 

rUuT| Pre r v t,0n ’ ,Ud - qUCnt 1 Ue ,aute dc trouvcr dt -’ s offrandes dans le diagramme 
nluU Its dates invoquees par l adepte se rctourneraient conlre lui et le devoreraient 

16.. puittsfhu . il s agit d une installation ritnelle, done d’une ceremonie I e culte on 

iVT' ?°7T nCC .f 3 ' Une ^ rie d ’ actions Studies, dont notamment Pinvocation 
(axcihana) et I installation (sthapana). Voir SI’ L pp 190-193. 

166. muJra non decri.c ici. non plus que dans'le NSA. La 'immyammlra habituelle 

dw"" P ° SCC SUr IC d<B de adaptee a l epandage precis 

167. Cf. ct-dessus, p. 311. note 124. 
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« Puis, sue line surface quadrangulairc enduite de house dc vache, versant 
de la poudre avec la mam en faisant la matsyamudrd el on laissant secouler le 
souffle, il taut tracer dc fatjon reguliere le numdala de Yarghya. divinement 
parfume, forme d un carre, d’un cercle. d une figure a six angles et d un 
triangle, situes fun a l’interieur de I'autre ». 

Ayant ainsi une figure a six angles a I'interieur d un cercle el d’un 
carre 168 , [y] « ayant fait le culte des six asana », c'est-a-dire ayant fail 
le culte des asana [nommes] amrtdmava, potdmhuja, at man, cakra, 
mantra el sadhyasidiihu "’A puis ayanl rendu hommage, dans le 
triangle place dans la figure a six angles, successivement a Ka : 
Kamagiripttha, Pu : PurnagiripTtha, Ja : JalandharapTtha et O : 
Odyanapitha, cela dans chacun des irois angles et au centre de ee 
triangle, et ayant installe la coupe a libation (patram) a Pendroit 
servant de receptacle a Yarghya et lui ayant rendu hommage. il faut, 
en ce point central, rend re hommage a Y image du feu, puis aux kaid 
qui entourenl celle-ci. C'esl ee que dit le SvS : 

« O decs sc! cclui qui mieux que tons connait les maniras doit adorer 
fimage du feu avec ses kaid dans le triangle situe dans la litiure a six angles, 

w W C- w- 

apres 1'avoir invoquee dans cc receptacle ». 


11 faut saerifier successivement aux dix kaid de ce leu, Dhumrarcis, 
ele.. accompagnees des dix phonemes de YA a KSA. [point que] 
precise le SvS : 

A 

« O Mahesvar!! les phonemes dc YA a KSA [sont associes aux] kaid du feu. 
Ces kaid doivenl etre adorees chacune avec son propre phoneme, scion la 
regie, c'est-a-dire avec le germe phonique d abord, puis, au milieu, le nom de 
la [kald\ au datifet a la fin namah 1 [Voici] enonces les noms des kaid du feu, 
ecoute-les : Dhumrarcis, Nilarakta, Kapila, VisphulinginT, JvalamalinT, Arci- 
smatT. puis HavyavahinI, la huitieme esl Kavyavaha, puis Raudri et 
SamvahinT ». (Un autre tantra donne la lisle: Dhumrarcis. UsmajvalinT, 
JvalinT. VisphulinginT, Susri, Sunipa, Kapila, Havyakavyavaha, Tsvarl» 171 , 
/. 97-100/7 


16S. Le trace de ce mandala a done ('aspect que void : Selon le 
Nityoisava (2 C utldsa. srikrama. p. 38, le bi/a T\t (qui intervient dans 
la kdniakatd. cf. ci-dessus, p. 202). doit figurer au centre. 



169. l es deux premiers de ccs asana me sont ineonnus. Pour les quatre autres, cf. 
'll!. 3.2-3 ei !>!. pp. 107-108. Selon V.D. ces six asana seraient deads dans la 
.1 na nadlpavimarsim. 

170. Ce qui est la formulc hahituelle de ce genre de mantra. 

171. Cette liste, incomplete, se trouve (sanslsvari) dans le Saradatilaka. 2.15 (vol. I. 
p. 72). Elio nest donnee que dans quelques mss. du VH. 
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L Arghyapatra une fois install! il i audra V SACRIFIER AUX 

KAIA DU SOLEIL. //100// DANS CETTE ( OUPE, ON RENDKA HOMMAGE 
A! X DOUZE KAIA DU SOLHIL. KA-BHA, ETC. 


arghvapairam pratisfhapya Ultra suryakala vajct //1 00// 
pat re suryukahis caivu kahhadi dviuhiscircavet j 

[Ensuite,] « dans Yarghyapatra » : an centre de la coupe a libation, il 
taut rend re hommage a I image du Soleil. Cesl ce que dil le SvS : 

u plocc une conqne puritiee avec \'astra\numtra\, puis ayant fait venir 

de son coeur sur ceile-ci. en l’invoquant 172 , 1’image du soleil. avec son 
mantra », 


I 75 


il teia la le culte du Soleil. Selon la regie que voici 

“ II faut enoneer dans I ordre. en les associant deux par deux. 
dL A, / a I HA et ceux de BHA a DA et les kala aussitot apres ». 

les douze kala TapinT. etc., sont associees aux [phonemes] « KA-BHA, 
etc. ». c est-a-dire a douze paires de phonemes, la formule devant 
s’entendre com me : KA, etc., et BHA, etc. 174 . Cest ce que dil le SvS : 

« l.es aksura de KA a IHA, 6 Deesse! sont cnoncees avec les noms des 
tonnes divines que voici : TapinT et TapinT, SodhanT et SosanT, Brahmaru et 
KJedim, Varenya et AkarsinT. Susumna et Vrstivaha. J vest lift et Hiranyada 

lelles sont les kala du Soleil [associees aussi aux phonemes], dans I’ordre 

inverse, de BHA a DA ». 

* 

[Les kala solaires associees a] KA-BHA, etc., etant dites, les dix kala 
du leu etant associees a } A, etc., les seize kala dc la Ltinc doivent 
s entendre com me etant accompagnees des seize voyelles. A. etc. Dans 
letii cas, apiLS avow empli la coupe a libation d une eati parfumee de 

tleuis odorantes et de girofTe, etc., il y laut rendre hommage au disque 
I unaire. Lc SvS dit en effet : 

« I Tins cette eau. il faut jeter ensemble des cardamones. des clous de girofle. 

des k an kola et de la noix muscade. avec des fleurs el des substances 
odoriferantes ». 


1 '2. On a la une forme depnlnaprufistful d* « installation du souffle ». qui se trouve 
dans nomlvrc de les les lanlriq ucs, pour umcncr dans fimage du culte lenergie (sakti) 
dome dont le mud du sacrifice interne (annirvdya) prealable avail impreene fofficiani 
IMus loin (p. 289). un rite analogue esi prescrii pour la lune. 

17.1. Selon V. IX (NSA. inlrod.. p. .16). ees deux lignes sc Irouvcraient dans un ms dc 
la 1 aUvaviniarsinL oeuvre qu il attribue a Amrt, 

174, Les douze A aid du Soleil soul associees a deux phonemes : KA-BHA pour la 

premiere. KHA-BA pour la deuxiemc, etc., jusqu'a / // < DA pour la derniere. 1 es deux 

senes de consonncs, dc KA a BHA ct de BHA a DA sont done conjointes cn les 
inversant. 
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et : 

« Ayant trace le navayoni comme precedemment au centre de I'eau. il faut 
rend re hommage au disque lunaire que Ion aura fait venir du 
visiuldha[cakra) » 175 . 100-101 

Puis, avec i>u beurre fondu et |une autre] substance, ii 

DEVRA SAC RIMER AUX SEIZE KALA DE EA LUNE. //101 // 
vighrfe tu pimar dravyc sodasendukalii vajel // 101 // 

La, « avec du beurre fondu » : avec ce beurre fondu et une 
substance liquide. Celle-ci esl cello de 1 arghya special (visesdrghva). ou 
le liquide utilise est du vin (madia) 177 . Cesl ce que dit le SvS : 

« Nous d irons done main tenant comment executer f arghya special. Le culte 
du feu el du soleil |se fait] dans deux recipients a oblation. 1. ayant d abord 
accompli selon la regie quon a dite de Yarghya commun. on fera alors le culte 
[lunaire] apres avoir rempli la coupe a libation d aleool (dsava) avec le mantra 
sir as el comme precedemment ». 

II faut done sacrifice aux seize kala lunaires. il faut faire un sacrifice 
aux seize kala de la Lune, Amrta. etc., precedees, dans ford re, des 
seize voyelles A , etc. 1 . C'est ce que dit le SvS : 

« On proclame que les seize kala do la Lune sont associees aux [phonemes] 
allant de . / a celui qui precede KA. Je vais te dire leurs noms. Femme au corps 

harmonieux! Ecoute : Amrta, Miinada, Pusa. PrTii, Pusti, 6 MaliesvarT! 

+ - T » 1 ■ ■» n 

& 

RevatT, ct Hrimail, Sri cl Kantl ct Sudha, Jyotsna et Haimavatl, C haya et 
SanipurinT. Vania, Rama, lets sont les noms des kala, 6 Bien-Aimee! » .101. 

Ft, DANS CETTE [ C OUPE], M EDI TER INTENSEMENT AMRTEST AVE< 

LE NAVATMA[MANTRA]. EnSUITE. A VEX* LE NA VATMA V, 6 DEESSE! II. 

DEVRA FAIRE UNE LIBATION AUX DEESSES DES SUBSTANCES DE BASE 

DU CORPS //102/. ET DE ME VIE A ANANDABIIAIRAVA AVEC [UN MAN¬ 
TRA] qui si: termini: par vausat. 

amrtestm ca lanmatlhye bhdxayed ca nuvdtmana j 
navatmand tato devi tarpnved dhatudexatuh // 
dnandahhairavani t diva vausitdantena tar paid 


175. Le visuddhucakra, sil lio dans In gorge, esi traditionncllement assoeie ii la lune : il 
.i seize pc talcs, fimage do In lune s'y inunc. etc. id', par cxcmple, le Sa lea kraniru pa na, 
si. 28-29). 

176. .1. <td I A. 15.69 (vol. 9. pp. 38-39) decrit madya comme du vin (tail avec des 
raisins). Stir la question des hoissons alcooliques el leur terminologie, on pourra so 
reporter a 1’article de Pentti Aalto, Wadyum Apeywn. cite supra, p, 260. note 312. 

177. I .‘association des kaia du feu aux lettres de ) A a KSA, celle des kala du Soleil a 

+ 

In double scrie KA-BHA PH 4-DA, puis cello tics kala lunaires mix seize voyelles. sc 
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« Apres avoir extrnit LakulTsa, Bhrgu et Samvartaka, ainsi que Pinakin, 
KhadgTsa, Bhujanga et Balia, il taut lour assoeier, dans l'ordre, en huitieme, 
Karyakarana. On ajoute a la fin Arghisa el voila extrail ee navdfman » l " s . 

C. est ainsi que le SvS donne Lextraction du navdtma[mantra\. 
« Dans celte [coupe] » : avec ce mantra, il faut tried iter intensement 
{on faire apparaitre par la concentration mentale : hhdvayet) Amrtesl. 
celle qui verse Yamrta. le nectar, selon la formule du Mail re expert, 
qui dit : 

a 

« O BhavanT! pour mettre tin au devenir, je te niedite (hhavayami) comme 
Amrtesvari, l oi qui iceonfortes le monde mouvant et immobile par le (lot 
jaillissant et rayonnant du nectar » 1 

« Ensuite, avec le navatman. 6 Deesse » : les devatd resentes des 
substances de base [du corps] sont les Dakin!, etc. On 1'a deja dit ici 
me me : 

« 11 faut imposer les divinites Da, etc., tnaitrcsses des substances de base du 
corps, sur les \cakta] visuddha, du eueur, du nombril, etc. » (YH, 3.30. p. 332). 


faut faire] « de menrte » tine libation a Anandabhairava, avec le 
navdima[mantra] qu'on vient de deer ire. « De nteme » sign i He que e’est 
avec le navatman lui-meme qu il faut faire la libation a Anandabhai¬ 
rava; ce qui veut dire que la libation doit se faire en enon^ant le 
navatma[mantra et en ajoutant] « cmandabhairavdva vausat ». 102- 

103 // 

La regie relative a Yarghya comm tin est etendue a Yarghya special, 
[le YII dit done] : 

Ll MEILI.EUR DES SA DHAKA DOIT REA USER DE MEMK L ' ARGHYA 
SPECIAL. 

tathaivarvhvam vise sen a sadhavel siidhakottwnah 103 

•L J* m ■ ■* a- » * 


retrouvenl dans dautres textes ainsi. dans le 3* chapitre du Prapancasaratantra (ef. 
id., introd., pp. 20-21). 

Voir plus loin les si, 111 -112 (DT, pp. 397 sq.) : eulte des seize Nilva. qui sont les tithi, 
jours lunaires. 

178. 1 .’extraction du navdttnatnantra est donnee en uiilisant tes noms des Rudra 
associes aux phonemes dans le srikunthanydstt (cl. ci-dessus, p.225, note 178). I.e 
mantra ainsi obtemi est HSKSIA RYVM. Sa forme est en general HSKSM/ARYUAI 
Rhaskara la donne, avec une clef differente, Se, p 260. Karyakarana, mention ne dans 
cctte exiraciion-ei. ne figure pas dans la serie de SrTkantha : erreur. \ariante, ou 
inexactii ude voulue pour derouter les indiscrets ' 

Le navatmaniwiiru est un mantra important dans le Trika (voir, par exemple, MVT. 
8.21-23. I A. 30.11-16, PI V. p. 150). ( est en outre le mantra du dieu Navatma, associc 
a la deesse Kubjika, done dieu principal du Kubjikamata. 

179. si, 7 du Saubhagyahrdayastotra de Sivananda (NSA. app.. p. 304). 
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C'est clair. //103// 

93 La purification de 1 arghya ainsi faite, il est 
apres adorer les maitres spirituels : 


il qu'il taut aussitol 


Ayant adore les pieds [de la succession] des maitres, il 

DEVRA ENSURE OFFRIR [CET ARGHYA] A BHAIRAVA. 
gurupddalim dpujya hfwiravaya dadet punah / 

La succession des pieds des maitres, celle de leur empreinte l *°, va 
de ceux du supreme Siva a ceux de son propre guru. bile est d une 
triple sorte, [faite des maitres] divins, accomplis et humains 181 . a qui 
le sadhaka ] doit avoir fait un eulte, c'est-a-dire leur avoir rendu 
lommage avec des fieurs, des grains d'orge et I’eau de Yarghva places 
sur sa tele. Cet arghya , purifie en relevant trois fois jusqu'a son front, 
il devra I'offrir, le donner, [ensuite] a Bhairava tel que celui-ci a ete 
deja decrit 182 . qui. sous la forme du Maine, se trouve dans le triangle 
place dans la forel du grand lotus iHi . 104// 

f C? f / I ( 

Apres cela : 

Mis en mouvement par l'ordre de celui-ci, ii lui faut 

L’QFFRIR ENSURE A la SUCCESSION DES MAITRES SPIRITUELS. If 104/7 
taddjndpreritani tacca gurupahktau nivedayet //104// 


« Mis en mouvement », c'est-a-dire ayant reyu l'ordre de Bhairava 
sous la forme du maitre, fl'adepte] doit aiors ofifrir eette matiere 
oblatoire a la succession des maitres spirituels. / 104// 

[Maintenant] est dil comment est pris le resle de foffrande faite a la 
divinite [prusadagrahana) : 

A YAM RHCUEILLI CE QUI EN RESTE, IL FAUT ACCOM PI.IR L’OHI.A- 
TION DANS LE FEU DU DESIR OU FLAMBE TOUT I UN I VERS EN RLC1- 
I ANT LA MULAVtDYA ET LA [FORMULE D*ADORATION DES] SANDA- 
LES DU MAITRE. //1 05// 

tadJvam sc sum dcluva kumavuau visvutastvisi 

w‘ * * ■ O I 

pddukdni mfdavidydm ca japan ho/nani sannlcarei 


pddukd : ics sandules, e'esi-a-dire I’emprcinte, la trace, laissee par les « pieds » : 
par le passage des di\mites ou de> maitres spirituels. C'f. ci-dessus. p. 102. note 40 et 
surtout p. 257. note 300. 

181. Cf. D7, p. 8. 

182. Ort a vu plus haul (Y! I. 3.5 ; 1)7, pp. 224-225) que la gurupadukd. e'est-a-dire la 
presence du supreme Siva, so trouve dans le lotus ukula a millc petales. oil 1c sadhaka 
doit I'cvoquer lors de la pardpujd. 

1S3. Au debut du YU (1.1). 
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« Ce qui cn rcsle », c'est ce qui resle de ce qui a ete offert a la 
divinite et an guru IH4 , substance qu i! taut absorber avec les mantra 
servant a purifier les quatre taftva l8S . Scion notre formule 18(1 : « Ce 
dieu est [nomme] Kama car il cst desirable » (kdmyatvat). c'est dans lc 
feu present cn tonics les creatures, en celui qu’on nomine Kamesvara 
(Seigneur du desir). dont la puissance consume tout I'univers, [que 
l'oblalion doit sc faire. File se fait cn ce feu] « ou flambe tout 
I’univers » : com me le dit I'Ajnavatara : « car il est eclat intense, 
capable de tout devorer »; [le sddhuka doit faire l’oblalion] dans le feu 
devoraleurde runiversen recitant la formule d’adoration des sandales 
du maitre c'esl-a-dire des venerables sandales de son propie guru 
ainsi que la nndavidyct c'cst-a-dire la sctubhdgyuvidyd. II devra 
ainsi faire dans le feu tine oblation {lioma/n dadct) consislant 
(symboliquemcnt) a y Jeter la dualite pour qu elle s‘\ consume. 
Coni me le dit le venerable Parakrama l8 " : 

« Avant offert Yarghva au maitre imagine eomniel sc tenant sur sa tetc. sur 
I'ordre de celui-ci, [1'adepte] doit faire oblation, dans le feu de la conscience, 
semblable a celui qui diivore I'univers a la lin dun kulpa, du ha vis fait de 
I’ensemblc du connaissable, avec I'offrande additionncllc de [scs] impregna¬ 
tions mentalcs. Faisant oblation [de ces elements] en les melant ensemble, il 
devra faire le japa en prenant conscience du Soi » ls *. 

Mais qu'est-ce que le feu du desir (kamagni) y Ou se trouve-t-il - el 
en quoi consiste I’oblation? — [Le tantra] repond en disant : 


It, FAUT VERSER I N OBLATION, AVEC 1.1 SENS INTERNE, 1 *ACTIVITE 
DES RAYONS DE LUMIERK DANS I.A CiRANDE l.UMIERH [QUI SH TIENT| 
DANS LA HOIK III- DE KVNDALt\ OU SE PKODIJISENT LA RESORPTION 
El LE VOMISSEMENT COSMIQUES. //1 06// 

mahaprakdse vis vasya samsdravanianodyafe 
marTcivrtttr juhuyfm manasd kurulaiunukhc // 106 / 1 / 

« Dans la bouche de kttndaU » ; il taut ajouter : « qui se tient ». La 
Revelation dit a ce propos : « Le Soi supreme se tient au milieu de 


fS4. L’absorption par lc satihaka du restc (.vr.wi) de )‘offrande faite a Bhairava semble 
ici aller de soi. On sail que lei n est pas toujours le cas dans le sivaisme. notammem 
agamique. le ninniiiya elunt a la lois pur (nirniulu) et dangereux. V. sur ce point SI-’-2. 
pp. 226-288 et il. Brcnsii r, « Dc la eotisommation du nirmalya dc Siva ». As. 1969. 
pp. 213-263. 

185. tativacatujitaya : e’est-a-dire les trois nutva : dtnm-. vulva- et siva-tattva et le 
quatrieme tat tv a considcre eomtne forme des trois aulres pris ensemble (cf. DT. p, 272, 
ei-dcssus p. 308, note 113). Les quatre blja servant a « puriliei » ccs tattva sonl 
eeneralemenl OM, AIM, If RIM, SR/M (OM atmattvam sodhavdmi, ele.). 

186. Citation du Saubhagyasudhodaya. 4.3 (NSA, app.. p. 315). 

187. Sur ce lexte. voir ci-dessus, p, 311, note 134. 

IS8. dtnnlnam anirsan : en en avant une conscience globale. indivise. 
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cette tiamme » (Tail. Ar, 10.11, 2) m \ « La grande Lumiere », c’esl le 

feu du Sujet connaissant [supreme] brulant sans combustible et qui ne 

s'eteint jamais. « ou se produisent la resorption et le vomissement 

cosmiques ». c'esl-a-dire ou se produisent la manifestation de I'uni- 

vers. de Siva a la terre, ainsi que sa resorption, envisagees Tune et 

Pautre sous leur seule forme causale 190 . |C’e qui produit tout cola.] 

c’est settlement l energie cosmique originelle (vTsvativaiva saktih) [de 

Siva]. (. onime le dit 1 Ajnavatara : « C'est par sa seule et propre 

Volonte qu'II emet el reprend en Lui tout I'univers ». « II faul verser 

en oblation l'aclivite des rayons de lumiere » U, L accompagnes par le 

sens interne : ces rayons sont ceux du feu interieur de la conscience ; 

ce sont les organes des sens, dont l’activite, le mouvement, se fait 

parmi les objets exterieurs. Le Vijfianabhairava dit ainsi : « Chaque 

fois que par l intermediaire des organes sensoriels la conscience de 

rOmnipresent se revele... » l<i2 . Qu’est-ce a dire? - C’esl-a-dire qu’il 

faul verser en oblation de ccttc faqon la — avec le sens interne to time 

vers l'interieur I'oblation rituelle qui esl « l'aclivite des rayons de 

lumiere >». c est-a-dire celle des organes des sens qui se dirigent vers les 

objets exterieurs. Comme le dil en effet un traite 103 : « le soi est uni an 

sens interne, celui-ci aux sens el les sens, aux objets ». Cette oblation 

doit done etre versce « dans le feu du desir » qui est Lumiere. present 

dans le soi de tons les etres vivants et qui se tient dans le grand Vide 

(rnahdsunve). e'est-a-dire dans la flam me de la k widal ini t04 . Voila ce 

* ■ >■ 

que cela signifie. C'esl ce que dit [encore] le Vijfianabhairava: 


« Verser en oblation dans le feu sacrificiel. receptacle du grand Vide, les 
elements, les organes. les objets. etc., accompagnes du sens interne, e'est la la 
veritable oblation, ou la jouissanee est la cuiller sacrificielle » (VBh, 149), 


IS9. Cf. DT, p. 270. ci-dessus, p. 306, note 111. 

190. nijakuranahhaninatra : cest-a-dire en Siva ct non en leur deroulement an plan 
ile la manifestation empiriipie. l.e mouvement cosmique se produit en diet d’abord 
archetypalement en Siva avanl de sc produire an plan du monde. Sur ces plans el 
niveaux de la manifestation scion Abhinavagupta, cf. Redwrches. ou I tie. chap. v. 

191. Citation deja faite pp. 16 el 112. Cf. supra , p. 109, note 65. 

192. VBh. 117 ; le VBh vise ici la saisie de fabsolu sous-jaeent a tout objet. ce que 

pent faire un yogin capable d’avoir simultanement conscience du monde ct de Bhairava. 
lei. de I aeon analogue, fadeple. lournant scs sens vers l'interieur, « verse » leur aetivitc 
dans la Conscience, telle unc oblation sacrilicielle. I.a stance 149 du VBh citec ;i la page 
suivante propose une interpretation syinbolique du meme ordre. 

193. Nyayabhasya, 1.1, 4. deja cite pp. 110. 204 et 221. 

104. Comme on Pa deja vu (DT. p. 270. supra, p. 306. note 111), la flamme (sikha). 

qui est la pointe. le point le plus eleve, de la kumlalim. est le plan de la Realite supreme, 
appele aussi Grand Vide. Sur le vide, ou vacuite. dans certains levies du Cachemirc, 
voir le VBh. passim. 
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[elle est bicn I'oblation interieure. Les manuels de rituel lc disenl 


aussi : 

« Jc verse perpetuel lenient en oblation, par la voic de la susumna* lcs 
activates des sens dans le feu du Soi altise par I'oblation du dhamui et de 
Yadharma. en me servant du sens interne comme d'une cuiller sacrificielle ». 

i t 


297 Ce qu est I'oblation interieure est dit ensuile : 

CON( EVA NT L‘UNITE l)E l. IPSElTE ET DE LOBJECTIVITE C OMME 
SE TROUVANT DANS LA CUILLER SR UK , QUI EST UNMANf CE QUI 
NAIT LA DE L INTENS1TE DU FROTTEMENT, C'EST LA GRANDE OBLA¬ 
TION RITUELLE. //107 // VERSA NT ET VERSA NT ENCORE LUI-MEME 
CETTE OBLATION, [l’adEPTE] N EST PLUS QUE FELICITE SPONTANEE. 

ahantedantayor a iky am unman yam srmi kalpitam / 
ntathanodrekasambhutoni msturupatn mahahavih //107// 
hutva hutva svavain cuivam sahajanandavigrahah 

Au sujet de cette unite de Fipseite et de 1'objectivite 195 , le Mattie 
expert dit ceci : 

« Par l offrande d'oblations qui, parfaitement purifiees, ne sont que nectar, 
je tra ns forme cel univers en la grande Ipseite, le traitanl comme matiere 
oblatoire » 1<J6 . 

L'ipseite, c'est le sujet connaissant; l objectivile, le connaissable. 
Leur unite est connaissance. Quant a la nature de la coalescence de ces 
trots facteurs, voici ce qu'en disent les experts : 

« Dans le grand Vagbhava jil y a] BrahmT, dont la nature est cclle du 
connaissable, plan ou est emis l univers: [puis il y a] le corps de la grande 
Lumiere transcendantc, avec fenergie increee [formant le plan du Sujet 
connaissant); trois energies etant jainsi] formees avec eelle relative a la 
connaissance, on a un quatrieme plan s ajoutant aux trois a lit res. [Tel est | 
1 arani des mantra que je frotte, empli de la matiere inflammable du soleil de 
la Conscience ». 


Selon cette maxnne, ce qui nail de I inteitstte du trotternenl des arum 
de mantra est forme de la coalescence de ces trois [facteurs : le sujet 
connaissant, le connaissable et hi connaissance] et c'est cette matiere, 
la substance oblatoire qu’elle forme [qui fail Fobjet d’une oblation]. 


C’est ce que dit [aussi] le Mukhyamnayakrama 


197 


« 


[Lh 



105. On remarquera I usage par Anirt d'une terminologie ahanto idanta 
caracteristique notamment de la Pratyabhijna. 

196, Citation du si. 29 de la Subhagodayavasana de Sivananda (NSA, app.. p. 3(11). 

197. Cf. ei-dessus. p. 273. note 32. 
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toujours laire sien ce d'ou pcut venir la joie dc la felicite ». « La 
gmnde oblation rituclle » (nwhdhavis) : quand on verse en oblation ee 
qu'on a pour objel de connaissanee el qu'alors fulgure sans interrup¬ 
tion la clarte qui cst Ic sujet connaissant, voila ce qu est la grande 
oblation rituelle. Dans le honm de Poblation pleniere. « concevanl 
[Punite de Pipseiteet de Pobjeclivite] comine se trouvant dans la euiller 
sruk qui est immam » : unmam a deja etc decrile ig8 . Elle cst ici 
identifiee a la euiller sruk. Et e'est avec Yamrta dont elle est pleine et 
do nt on vient de voir la nature qui I faut verser Poblation pleniere 199 . 
Celle-ci versee, [1 adepte] attend son but dans la mesure ou i! devient 
plein dc felicite, selon la parole exemplaire : 

« La lelicite est fa forme du brahman et elle se trouve dans le corps. II est 

tine substance qui la rend manileste. C elle-ci doit done etre hue par les 
yogi ns ». 

L'experience de Palcool faisanl s'epanouir une felicite provoquee 
fera que [PadepteJ s'immergera dans la grande felicite (mahammda) et 
s'identiliera avec elle. ( "est ce que dit le Vijnanabhairava : 

« Grace a 1'epanouissement de la felicite que comporte Peuphorie causee 
par la nourriture et la boisson, qu'on adhere de tout son etre a cet etat de 
surabondance et Ton s'identiliera alors a la grande Felicite » (VBh, 72. trad. 
L. Silburn, p. 113). 

Qu’est-ce a dire ? Qu’ayant verse de nombreuses fois Poblation 
pleniere de beurre fondu, qui est en realile la fusion totale de Pipseite 
ct de Pobjectivite nee du frottement des a rani de mantra, [on aura] la 
supreme lelicite fulgurante. Telle cst Poblation pleniere interne. //107- 



Cela etant, selon la regie qu'enonce le Kramodayu 200 : 

« Quand I aleool, qui est destruction de la duulite, a penetre a Pinterieur, 
Pemerveillement qui n'est lie a aucun objet exterieur se stabilise ». 


198. YH. 1.34. 

199. Oblation interne, puisqu'il s’agit de I'expcrience intcricure consislanl a jeter les 
divers aspects de la realile phenomcnale dans le « Grand Vide » de la Conscience. 
Pratique toutelois ou le corps joue un role, d’ou la consommation d'alcool. Tout cela 
rejoint 1'enseignement du VBh, precisemcnt cite ici. 

200. Texte de l'ecole Krama connu seulemeut par quelques citations. 11 esi cite 
encore Dt. p. 317. Nous axons deja note {supra, p. 257. note 300) qu Amrt scmble se 
refercr volontiers aux textes ou notions dit Krama. 

201. canmtkdra : e’est Ic saisissement emerveille, extatique, qui se produit lots de la 
prise de conscience dc soi ( du Soil. It pcut. selon 1'enseignement du VBh, sc produire 
lors dc la monlee de la kundaliru , mais aussi, pour un adepte qualiHc ct asse/ avance 
dans la voic mystique, lorsqu'unc emotion sensucllc attcint une certainc intctisite, amsi 
dans le plaisir sexucl (VBh. 68) ou. commc ici. dans l euphorie de la nourriture ou dc la 







p. 300 
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il faut rend re horn mage au cakra exteme apres etre parvenu a la 
stabilisation de Fesprit. C'est pourquoi [le Tantra] dil : 


r — 


Le sage doit eaire i.h cuete on skicakra . forme due prend 

EN SL REPANDANT EXPANSION DE SA [CONSCIENCE], 108 
svaprathaprasarakaram srtcakram pujayet suc/hTh , 108 / 

Le sage esl celui qui, parce quil boil de Faleool, garde Fespril 
stablemenl fixe sur sa propre conscience et n est attache a aucune 
autre chose. L'esprit “° 2 une fois stabilise, la concentration (dharatal) 
est elle-meme stable* Celle-ci stabilised, nail la contemplation 
(dhvdiui) 2iU , qui esl fixation sur une seule idee, comme le disent les 
Yogasutra de Patanjali (3.2) : « mediter, c'est fixer [Fesprit] sur un 
seal objet ». Sans contemplation, le culte ne porle aucun fruit. Ainsi 
done, ayant fait offrande aux maitres que soul Siva, etc., d’alcool 
(dsuva) transforme en nectar, et Fayant verse en libation dans le feu du 
Sol, Fesprit [de Fadepte] deviendra parfaitement stable et il connaitra 
la supreme et flamboyante felicite. « b'orme que prend en se repandant 
Fexpansion de sa [conscience] » : svapralha , c’est (’expansion de sa 
conscience (svasamvil). C esl le fait quelle se repand, e'est-a-dire 
qu’elle s’occupe des objets exterieurs par le moyen des sens. C'est ainsi 
[que se produit] cette fulguration 2<u . [L'adepte] devra done faire le 
culte ( pujayet ) de cctte forme qui est celle du sricakra : du sricakra lui- 


boisson. D'ou la description paiadoxale donnee ici du « sage ». dont la perfection 
spiriluclle et le dctacliemcnt sont lies a hi consommalion d'alcoo! mais le vin, pour 
Ini, dev ion l anirta et sa consomma lion, tie valour toulc symboiique, traduil csscnlicllc- 
meni le depassemoni des nornies courantes. par lcquel l'ascete tantrique altirme sa 
condition dc transcendante liberie. C l', aussi I)i. p. 317, oil le Kramodaya est de 
nouveau cite. 

202. mantis : il me semble qu'ici comme plus haul (L>T. p. 300. 1.1). nutrias doit 
s'entendre au sens general d'esprit :du plan de Eactivite men tale, plutoi qu au sens 
technique de sensorium commune. Au demeurant. Ic manas est plus que Ic sensorium 
commune. C'est aussi un organe de jugement ct delaboration dc la pensee. C est lui. 
disait plus haut Amrt (DT. p. 282) « qui donne Fimpulsion au Hot ties experiences el 
decisions 1 ices a la saisie de la diversitc des objets ». Sur la ditlicultc de la traduction de 
cc terme dans nos langues. voir les utiles observations d’A. Rosie dans Les t (inceptions 
psychobgiques dans les tc.xtcs medicau.x indiens (Paris : College dc France, 1^78). 
notammcnl pp. 54-55. 

203. On remarquera I'emploi ici de dhydna au sens des VoSu : contemplation, 
meditation intense, dc I'tdee presente, au lieu du sens, plus frequent dans le 'i 11 et la DT. 
de « visualisation » mentale d'une deite ou de ses aitributs. 

204. sphurana : glose ici prajuilat ( a la 5 l ligne dc cc paragraplie) quej'ai traduil par 
« hrillant ». Cette fulguration est a la f'ois manifestation exterieure de la Conscience 
divine sous I’aspect cosmique du sricakra (ou. cc qui revient au memo, de bunkers) et ic 
mouvcmenl vers I'exlcricur de la conscience individuelle par le moyen des sens les 
deux m ou\ erne ills elani paralleles. I'homme reprenanl a son niveau le mouvcmeni 
cosmique. cc qu’Amrt precise ici. d'ailleurs. 
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memo et de rien d’autrc. Mais ce qui fulgure coni me srfcakra n’est quo 
1 expansion do la divinite qui osl sa propre conscience, [expansion 
tormee parj le quadruple organe interne, 1'inevolue, le mahat et 
Yahamkara, ainsi quo los elements subtils, los dix sons, lours [dix] 
activiles, leurs objets, le puryasfaka et V expansion [qui va jusqu'aux] 
elements grossiers [et formant] les seize « evolues » 205 . //108// 


[Maintenant] est decrit le 
« ...a Ganesa, etc. » (s!. 109) 
accomplie » (si. 168) : 


du sncakru [dans les si .| allant de 
a « la puja du cakra etant ainsi 


SlJR LA PORTE EX TERIEURE, IL FAUT SACRIFIER A GANESA ET A 

DutarI, aii Maitre du Champ et a DutT, 6 Deesse! ainsi 
qu'aux deesses en tete desqueij.es st: trouve Svastika. 109 

ganesum dutarlm caiva ksetrcsam dutikdm tat ha / 

+ ■ " ■ " i 

hdhyadvare yajed dexi devts ca svastikadikah jj 109// 


II faut faire un culte sur les mordants de la porte 
du cakra. a Ganesa et a son energie DutarT, ainsi qu'au 
Champ, Batuka 2(H \ el a son energie, DutT 207 . C "est ce 




Maitre du 
que dit la 


'’’are, 


ah 


« Ganesa, 1’unique, triomphe, accompagne par DutarT, lui qui, tel la 
lumiere, peut mettle fin a la nuit de la grande illusion de la dualite et de la 

. a uni a Duti, dansant sauvagement. triomphe, pared a la 
lane dans l eclat supreme do son apparition ». 


205. Cette enumeration renvoie de la fa<;on suivantc aux cakra constitutifs du 
srhakra : le « quadruple organe interne » correspond au triangle interieur; Yaxyakta, 
mahat, ahamkdra el les cinq tanmatra, au cakra a huil angles; les dix indriva, a celui a 
dix angles interne; leurs activates, a celui a dix angles externe; leurs objets. a celui a 
quatorze angles; le puryasfaka. au lotus a huil petales et les seize ‘evolues*, a celui a 
seize petales. On a deja vu cetle repartition dans une citation de la Subhagodayavasana, 
1)1, p. 7! (supra, p. 151, note 228). 

206. Sur Batuka (associe a Ganesa) cf. I)T, p. 1, supra, p. 95, note 1. 

Ksetresa ou Ksctrapala, dieu gardien place a l'entree du village ou aux portes du 

sanctuaire et dont le xahana est gcneralement un chien, semblc etre, comrac Batuka, une 
• orme de Bhairava. II ext done normal que Ksetrapala et Batuka soient assimiles el que. 
plus loin (l)i, p. 385), le Maitre des Champs, s'il est alors distingue tie Batuka, soil dit 
etre Bhairava : il s'agit toujours du memo dieu. (Cf. T. Rao. Elements of Hindu Icon.. 
vol. II, p. 498, 2 V ‘ ed. Delhi. 1968.) 

207. DutT. la Messagere, appellation trequente de la partenaire feminine des riles 
scxucls tanlriques, est sans doute ioi — comme DutarT a prendre cotnme un nom 
propre. Duti est le nom d une des seize Vidya ou Nitya dont la premiere est 
TripurasundarT (cf. NSA. 1.27, p. 48). 
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Sur hi porte exterieure » : sur la partie externe de hi porte du 
sncakra. Les dcesses « qui ont a leur tetc Svaslika » sont les quatre i 
SarasvatT, SrT, Durga, BhadrakalT. II s'agil d'un compose nominal 
designat'd celles dont la premiere est Svastika. [S\ ajoutentj cinq 
[autres] : Svaha, Subhankan. GaurT, LokadhatrT et VagTsvarT. A 
toutes ces [deesses] Chanteuses 208 [le sadhaka] doit sacrifier. lout cela 
se trouve explique dans les manuels de rituel. //109// 

ENSUITE. [IL DEVRA ADORER] Al SSI LA LICiNEE DES MAITRES QUI 
SE TIENT, TRIPLE, DANS LE TRIANGLE INTERIEUR, 

talus catuasirikone pi gurupanktim tridhd si hit dm / 


P- 


303 


« La lignee des maitres » 2W est le triple ensemble [des maitres] 
divins, accomplis el humains, qui se tient. triple, dans le triangle 
central de ce sncakra. Cette succession {par amp end) est celle des 
maitres depuis Siva jusqu'au propre guru [du sadhaka], Le mot 
« aussi » (api) indique qu’il faut aussi lies adorer 210 . La succession des 
maitres s'apprend par la transmission orale et non par les moyens du 
monde. File ne se trouve pas eerite dans les livres. car elle est tout a 
fail secrete. 

IT. DANS (I LUI-CI, II. DEVRA ENSUITE, A PRES I AVOIR INVOQUEE, 
FA I RE tJN CULTE A LA GRANDE DEESSE 110 , QUI SE HINT DANS 
LA FORET DU GRAND LOTUS, At! CORPS [EMPLI DE] LA JOIE DE 
LA « CAUSE ». RLPOSANT CONTRE MON FLANC : A TOl, DEESSE 
QUI DONNES LE FRUIT QUE LA VOLUME DESIRE. 

t admit as ca mahddevtm him dvdhya yajet punah 
mahdpadn ui vanau lasthdni kdrandnanda vigrahdm 
madankopdsraydm devJm kdmkdmaphafapraddm . 
hhavatfm 

« Dans celui-ci » : sur le cakra nomine haindava, au centre meme du 
sncakra , [il faut faire un culte a la Deesse] « qui se tient dans la loret 
du grand lotus » deja menlionne ici-meme (VS. 3.5) [la ou il est dit] : 
« [ayant evoque], sur le vdghhava place dans la loret du grand lotus, 
les pieds du Maitre ». Cette foret du grand lotus est le lotus akula aux 


20K. Gayika : ees divinites sont en el'let considerecs comme rejouissani Fripurasun- 
darl par leurs chants. 

209. garupankti : voir ci-dessus, p. 101, note 36 cl introd., pp. 47-49. 

210. yajet : e'est-a-dire les honorer d un sacrifice, mais i) s'agil bien cniendu, non 
d'un sacrifice, mais d une piiju. On a parlbis, dans eel ouvrage, traduit yajrt par « il taut 
sacrifier ». afin de rendre cette expression traditionnelle, mais il s'agil toujours d une 


puja Umlnquc. 
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mille petales tourae vers le has 2 ". « Reposant centre mon flanc » 212 : 
se tenant centre moi qui sms sans attache 213 et brillant par moi- 
meme. « An corps [empli de] la joie de la cause » 214 : la « cause » est 
ici la substance qui pent causer [la joie] (hetudravvam). On le dira ici- 
meme ; « II taut oft'rir le ball en se servant de ‘cause' a moi qui suis le 
Maitre des Champs » (YH, 3.199, p. 385). L.a felicite obtenue en 
buvant cette substance, e’est cela memc q if est son corps, sa forme. 
Qu est-cc que cela veut dire .' Qu’ayant bu le Hquide en question, 
qui. purifie. cst transforme en nectar, son corps n est plus que supreme 
et fulgurante felicite. « Toi », ma Dees.se sans-attache (anasritd). dont 
la nature est celle de facte de conscience { vimarsatmika ). « Toi... qui 
donnes le fruit que la volonte desire » : ce que desire la volonte. ce 
truit, lu le donnes en enlier. [Cette Deesse], il fant fadorer apres 
fa voir invoquee (avahya) avec le mantra : 

« O Paranicsvan! Mere favorable a tons les etres! Toi dont le corps est 
pie in dc felicite venant d'une cause et qui te tiens dans la foret du grand lotus, 
vie ns! » 

Mais comment fexpression « se tenant dans la foret du grand 
louts » permet-elle de savoir que le Dicu sans-attache aussi bien que la 
Deesse sans-attache, apres avoir etc invoques la, dans le cakra , 
doivent el re adores sous la forme de Karnes vara et KamesvarT 215 ? 

A cela, il faut repondre que celui qui se tieut dans le grand lotus est 
lui-meme le Dieu sans-attache qui enonce tous les agama et sastra, et 
c est son energie qui est sans-attache. Sinon, comment pourrait-on 


211. CT. DT, pp. 224-225. 

212. nuulunkopasraydTn : il (aut sc reprosenter menialement hi Deesse coniine iissiso 
sur la cuisse gauche de Siva. 

213. andsnla : pent designer aussi bien ce qui ne repose sur nen que sur quoi ricn ne 
repose (« nol-supported, independent ». dit Monier-Williams, qui rend andsrava par 
« non-support, absence of any person or ihing to depend upon, ...isolation »). Done 
line condition sans attache, indcpendanie. Si tel csi Siva, hi Deesse. Energie supreme qui 
lui cst assoeiee, peut elre due aniisritakald : puissance du dynamisme sans-attache. 

II exisle uu sens plus precis el technique d'anuitita-siva (ou sakti) qu'on trouve 
notamment chc? Abhinavagupta, ou anasritasha est un plan de 1'cmanation place entre 
Si\a cl Sakn sans elre ccpenihmt un lattva. LX' meme pour anasritnsukti , placee entre 
Sakti et Sudasiva. t t. sui ce poini Rct'hcrvhcs. pp. 24 et 252 t I dc. p. 311. Ksemaraki 


comm, au si. 4) deli nit andxritctsivu cornme le plan ou la divinile ne prend pas on 
con sidera lion I unite de I uni vers el de la Conscience : cidaikydkhvdliinayandsriiasiva, 
314. k dr ana : cause, est cornme hem parfois employe pour designer le vin ou falcool 
a usage rituel. cause de felicite ou d'ivresse. CT. DT. p. 357. YH. 3.199 cl DT. p. 385 et 
voir supra, p. 323. note I7(>. hciudravvam, ci-dessus, pourrait done ires bien se traduire 
par « substance alcoolique ». 

215. On a vu plus haul {YH, 1.52. DT, pp. 68-69) que 1 energie du supreme Siva, qui 
esi vimarsa. fbndement de la manifestation cosmique ct qui repose en Siva, esl 
Karnes van el que celle-ci se tienl dans le giron de K antes vara. 
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dire : « Toi qui le liens dans la to ret dn grand lotus et qui reposes 
.104 corn re mon flanc »7 Par centre, Satlasiva ~ 1 ' 1 . etc., qui pourtant 
enoncent egalement les agama et les sastra, ne se trouvent pas dans la 
forel du grand lotus. C'est ce que dit le SvS : 

« Dans fie mon del d 'anasritusiva se trouve le lotus de l’espace (vvoma- 
padma) mesuranl d'innombnibles yojarni, immense. La. sur le trone du 
lion 217 , est le Seigneur, portant le croissant de lune dans sa coiffure, brillanl 
eomme des milliards de soleils, ayant cinq teles, dix bras, cinq lois trois yeu\, 
orne de unites les perfections, forme du brahman, etcrnel, omniscient. Agent 
universel. attache a repandre partout sa grace, tons ses membres ornes et tout 
couvert de tous les joyaux. Reposant contre son flanc est la Deesse, 
dynamisme sans-attache, ayant cinq visages, trois yeux, dix bras, la lune dans 
sa coiffure. Les quatre [energies] appelces VyapinT, etc., out ce mcme aspect. 
Siva est scrvi par les deites qui sc tiennenl dans les quatre directions, de Test 
au nord, et par des milliards de Rudra et d'energies tomes semblables. Servi 
305 par ces etres. maitres des mondes, il accomplit la creation, etc. Ce Seigneur 
sans-attache, aux cinq tetes a trois yeux, possedant dix bras, ou quatre bras, 
ou deux bras, ou une seule tete, c'est le Dieu des dieux, l eternel Siva, disant 
les agama kaula et les a litres, celui qui prolere les agama sans nombre. di vises 
qu'ils sont en superieurs et inl'erieurs ». 


LTJttar; 



i 218 dit de merne : 


« La Kulanayika 219 interrogea Mahadeva assis sur le lotus celeste i 
petales pourvu de blanches etamines ». 110-111 

ll FAUT RENl)RE HOMMAGE AVEU DES OFFRANDES DE NOURRITURE, 
ETC., QUI SONT CE DON I TU ES TOl-MEME FAITE. 

tvcmnuiyair eva ticiivedyfulibhir urcayet / 

mf * 

11 faut rattacher [a la portion de phrase ci-dessus] le mot « l oi » 
(bhavatini) [par quoi elle commence (voir D7, p. 302)]. « 'I oi ». qui es 


2U> Sadastva est en effet un plan de la divinite situe au-dessous de Siva et Sakli. 
C’est lc troisieme tattva de I’emanation. II faut done le distinguer du supreme Seigneur 
(Paramesvara) : c’est ce que fait ici la DT el c’est ce que scmble fairc aussi le passage cite 
ci-dessus du SvS. Certes, la description que ec dernier texte donne d'anasritasiva (a cinq 
leies. dix bras, etc., et assis sur un simlulsana) est precisement celle que les agama 
donnent de Sadasiva. II s'agii pourtant, pour des lextes eomme ceux-ci. de souligner 
leur superior!le sur les agama du Siddhanla en precisanl que la tonne de Siva donl lours 
adeples pen vent s’approcher est plus haute que celle adoree dans la tradition 

saiddhantika. 

217. simhdsanasriia : cf. ci-desssus, p. 231. note 200. 

218. Le si. iei cite Test aussi par la RjuVi ct I'ArthaR, qui 1'attribucnt a 
rUtlarasalka. quelles client plusieurs tois. II existeiait de ee texte, aussi appele 
Uttarapada, des mss. a Madras el Trivandrum (cf. NSA. inirod., p. 32>. 

219. C’est la Deesse signe du caraclere Kaula du texte cite ’ 



































SRKAKRAPr 


cakra du \n cakra 

Yogini ; earae tens tuples des cakra St de 
ces de va tii 

Comment faire le eulte 

si. 109 
hdh vadxUre 

tianesa \ sakti et Ksetresa { Batuka) 
t dutika dix deesses [gayaka) : Svaslika, 
etc. 


110-113 

triangle Intericur haindava- 
cakra sur les lignes du trian¬ 
gle : 

adoration de la triple lignee dcs mat ires 
(giirupahkti) invocation St adoration de 
la Deesse reposant centre Siva sur le 
grand lotus akida a 1000 petales 
cube aux NUya 

avee naivcdytL etc. : les : 
uptu ara, parfums, etc;, m 
rites optionnels 

[, L \ paja don se Imre. dans Lous les cakra* dans lordre ; avarunadevata 

• J — : --— —^ 

M a i tressc d u cakra, pu i> i 

S 14-126 ab 

traiiokxamohauai akra 

quadri latere exterieur 

ce cakra esl support dc la manifestation 
cross lore (sthula) 

eulte aux Praka|ayoginI. IJrahmT, etc., 
regentes des elements corporels 
eulte aux Side!hi ; Anima, etc., sur l a 
lignc intericufe : eulte aux dtx Mudra 
|(DI, p. 280) 

SI'. 

4 !<a 

dhvtma present 

dh van a present 

120 cd -130 

sarvmaparipitrakaccikra 
lotus a 16 petales 

16 Guptayoginl, Kamakarsana. etc,, sent 
16 kald camatkrtimap, animent les 16 
prana, sont les 16 voyelles. dominent 

1 emanation 

dhvtma present, eulte a ta " 

par la gauche ( umma] m 
. 

tons les upaedra 

131-135** 

sarvasamksabhanacak ru 
lotus a 8 petales 

K Guptatarayogim, Anangakusmria, etc., 
bees au corps subtil qu absorbs rexpe¬ 
rience du corps, associees a 8 \dghhava 
et aux 8 varga (A a Ksa) 

- — < 

dhyana prescril eulte stir b ' 
petales du lotus 

I * 

1 35 td -142 Jh 

.9 arv as a ithhagx atk i \ ak a t ak n t 
a 14 angles 

14 Sutnpradayayoginl, Sarvasumksobhi- 
ul etc., puritianl le corps, les sens, etc, 
Associees aux 14 premiers phonemes de 
la hhutaiipi 

! r ~ — 

cube par montee de jfermiia- 
fim a tracers les 6 cakra cor- 
porrls, a vcc apparition h 
14 let ires dc hhutaiipi neestk 

1'union de Siva & Sakti 
eulte sanopaedra j 

dhyana prescril 

142^-147^ 

sar vtl r I h asmiiuik a < ak ra 
a 10 angles externes 

> - 

10 KulakaulikayoginT, Sarvasiddhiprada, 
etc , manileslees par 10 phonemes et 
ayant com me aspects les l ) 10 nada pre¬ 
sents dans 0 cakra du corps subtil 

147 cd -i5l 

sarvaraksdkaracakra 
a 10 angles interne 

- 4 - 

10 NigarhhayoginT, Sarvajfta, etc,, muni- 
feslees par un mouvemeni montanl St 
descendant de ktatdafuiy s'orientant vers 

1 exicrieur & laisant apparaitre les let ires 
Kte etc. Son! les mouvenients des indriva 

C e cakra donne 1'absorption en I'essence 
{svarupdvesa 

4 

dhyana prcscrit, eulte jon^ 
pacdraih 

152-1 5b lh 
sarvarogharacakra 
a 8 angles 

8 Raliasyayogim, Vasint, etc., dans le 
Hamboiement destructeur du samsdra, 
avec leur mantra 

mm j 

dhyana & adoration de charuc 
Yog ini a vcc son mantra « 
m o n t ce d e A undaUn i a vee i n > 
mobilisation du prana dan* 
le ccEur 

ofTrande de gouttes de liqui¬ 
ds {hiridiaarpana) 

1 56 ,1b -162 

sarvas iddhima i at ak ra 
triangle central 

4 AtirahasyayoginT, les 4 pit hade vat a : 
Karnes van, Vajresvari, Bhugamalmi, Ma- 
hatripurasundan. Plus Vama, J vest ha. 
Raudri, Ambika, a vcc Miiresa, Sasthlsa, 
Oddisa & ( aryanatha, kald du leu des- 
\ ructeur, supremes 

Leurs fleches donneni pouvoir sur les 
homines St les femmes 

dhyana et eulte avec lent 
htja respectifs St lous les up* 
car a 


16.1-165 
htiiudiivtu akra 


MahalripurasundarL la grande Mudra, 
faitc de 15 syllabes el de lous les tit hi 


166- 167 :jh 

^ur le triangle intericur ou 
ernre lotus a 16 petales et 
carre exlcrne 

166 B °- ]68 


les 13 Nilya, NityaklinmL etc., ainsi que 
Kamesvan et BhagamalinT 


a adorer dans tout k i 
c akra a vcc toutes les /i, 
dm en lam que grande K 
makala, 

« en loule liberie de pi 
lique » 

cLiltc scion 1c rilucl optic 
nel {kdmvfl) 


Joules les divnnles du sneak ra ayanl etc honorees avec dc PalcooL dcs 
de^ fleurs. ce qui (ermine la xncakrapujd. 


■ 

















































































































vUkrcsvuri et leur cultc 


Siddhi 


Nivcaux dc la Parole, aksara 
hi fa cl mantra 


triiicc a la cakresvari Tripura, appe 
k irasuddhikarl, purifieairice des km 
Jmvf die domic done : 


la siddhi tiutma 
(N B les siddhi sont a la fois 
deesses cl pouvotrs surnatu¬ 
rds) 


vaikhari aksaia Mu a A \a 


Critiee a Tnpuresu avee tous 3cs up a 


n 


* .ultc dc ces Yogim pur Hie les souf- 
:l domic 


la \utdhi laghitna 


vaikhari 16 undies (gros 
sieres) assoeiees au hindu 


e;ike a Paramesvaru manresse des trois la siddhi mahima (realisation vaikhari N vaghhaxa 


itniers uthra. ayant la nieme nature 
k supreme Seigneur, puntiani t'mtel- 
ct amenani la fusion dans la C'ons- 
ra - sans d via hie. die donne : 

Jisalum tie ITipurnva&ini par deslruc- 
i dc la souillurc originelle (lien avee 
timiuIc), ec qui donne puissance et 
rid thou le pouvoir : 
a 1 avee Unis les uptudra 

.le de I ripurasri, nee dc la purification 
mintra. d ou eulte par Vuctara ( la 
Ivniieatiou) du mantra jusqu'a unrmmL 
■ qui donne i 1'adeptc la connaissance 
it si vraic nature, d im 


dc la ei andcur du Sin dmni 


(AIM?) les S varga ( 1 a 
Ksa) 


siddhi t suva 


* 


pie dc TripuramalinT, mailresse des 3 
kil ipramdir, promt* yu, pramana I 
;< prod mi uiic purification dc l'energie 
k la srtvidva* qui esi ioute-puissance, 
frii : 


la siddhi vastfva, pou voir dc 
subjugucr a \olonie eelui 
qu a Siui dans son acts vile 
cosnuquc 


madhiamd til R / / 
AI A l fhi Yu I a Ra / a 


purambika a adorer avee tons k_> 

[Hi'iira 

ulcs les tit vafa du a tkra oni pour na- 
it la supreme liberie, dies donnent 


ip-urn cidle avee dcs gouttes dc li- 
Ac. graines, etc. I a sc produil Line 
Mration (.vi/wfmvw) en Siva el 3a des- 
uction dc tome illusion, d'ou 


siddhi prakdmya ( it resist ibi- 


siddhi hhuktt, cad jouis- 
sance cme i veil Ice dc 1'uni- 
vers par l ame unie a Si\a 
sans dualite 


madhxanta 
III phonemes 


Tu varga 
la varga 


madhyamd 

10 phonemes, « A a, ek\ 
( A a Cl Ca varga) 


»> 


H» voyetles ct les 7 varga du 
plan de la matrkd 


biia dcs diverses diviniies con 


la siddhi icchii I pouvoir dc 
volonlc sans 1 unites 


rurasimdari eianl la grande Kamakala 
tiidoree avee toule la srividva qui fait 
jrnr toils les pouvoirs on ohtieildia : 


3 a siddhi prdpft, pou voir de 
tout oblenir 


ccraces 


toute la srividva avee It tri¬ 
ple mahdhindu el la hdrdha- 
haia 


\xdii\ dc viande, do parfums, dc leueens, on off re la lampe de kuia cl on fail un tinjait avee 
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106 


307 


conscience de loi-meme" l \ [ces offrandes] sent « ce dent Tu es toi- 
meme faile ». Comme on l'a deja dit : 

« I univers fait des cinq elements, voila de quoi fla Deesse] est faite. 6 
Tou jours-fiternelle! Et telle esi la mulavidya que je te dis aussi » (YH, 2.2S, 
p. 138), 

les cinq elements sont tes formes ( tvadruptmi), manifestoes par ta 
volonte. Selon la regie que void : 


« II taut faire offrande de soi. a la quintuple nature 221 , au moyen des cinq 
services divins : avec du pari uni pour la ton e, des lotus, pour 1’espace, de 
1 'encens pour fair, une lampe pour le feu et de la nourriture pour 1'eau », 

e'est avee cos offrandes de nourriture, etc., que [la divinile] doit etre 
honoree {arcayet). L'expression « offrandes de nourrilures, etc. » 
designe done les parfums, l encens, les lleurs, les lumieres et la 
nourriture. 1.‘offrande de parfum [symbolise] le repos dans le Sujet 
conscient [supreme], qui se tourne favorablemenl [vers I’adorateur] du 
fait de 1'impression causee [sur ce dernier] par cetle substance a 
1’odeur agreable 222 . (Et il en est de meme pour les offrandes de 
lumieres. d’encens, etc.)... Cela est dit dans le Mukhyamnayaraha- 
sya : 

« Rendre hommage de lapon naturclle 224 a la 15ivinitc qui est le Soi 
(dtmadevatam) au moyen de parfums. etc., que pergoivent l'ensemble des sens, 
voila le grand sacrifice de celui qui sail ». 

Ainsi, le secret de I’offrande 225 est que. meme dans le [culte] 
exlerieur, il taut offrir a la Deesse du parfum, des lleurs. de 1'encens, 
des lumieres et de la nourriture, lout en meditant intensement 22,1 la 
ter re, l'espace, l'eau, le feu et fair. ' 11 - 


220. svasamvit : cf. ci-dessus. p, 100. note 26. 

221. Lc soi, c'est-a-dire Pet re humam. ne de la eomhinaison des cinq elements. 

222. Sur cctte signification des offrandes de parfums, etc., et sur in layon doni on 
pent utiliser la beaute des rites ppiur sc tondre cn la divinile, qui repond en se tournanl 
favorablemenl vers son adorateur voir notammcnl la PTlv, comm, aux r/. 29-32. 

Amrt repete a la fin de ccttc page exactement la meme phrase a propos des quatre 
aulres olTrandes, je ne croit done pas utile de traduire ee passage. 

223. Cf. ci-dessus. p. 273. note 32. 

224. svahhdvetui : spontancmenl. selon la nature des choses. e'est-a-dire a la tois selon 
ce qu'on est puisque Padorateur est fan des cinq elements et qu it penjoit les odours, 
etc., qui en sent les guna et qui le mellent dans une disposition mystique favorable a 
Padoration et que d'autre part les cinq elements represenlcs par les upavdru som. 
comme Pa dit le YH. 2.28. ce dont la Deesse elle-meme est faite. 

225. upacaropanisad: faudrait-it plulot lire : <♦ PUpacaraH p. »? Mats aucun texle de 
ee nom ne figure, semble-t-il. dans les collections d'Upani$ads. 

226. hhuninavu : e'est-a-dire cn saisissanl et en faisant apparatlrc interieurement la 
poitee metaphysique de PotTrande. qui est d'offrir le cosmos el soi-mcme, laits des cinq 
elements, a la divinitc. 
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!*UIS, SUR Li: TRIANGLE, |ll. FAUT RENDRL HOMMAGE] AUX FOR¬ 
MES REFLETEES DE SA FULGURATION, //I 12// LES NlTYA, 1AIIES DE 
IDES LES 7777//, AYANT L ASI'Et I CONVENANT AUX RITES OPTIONNKLS. 


trikone tut sphuratt ayah pratihinihukrtth pundit 112 
taitattitiumavir ni trail kdmrakannanurunituh 

* * * - I i s 


« Sur le triangle » : sur le triangle [central] du srlcakra , sur ses trois 
cotes, fil faut rend re hommage] aux « formes reflelees de sa fulaura- 
lion ». Comme on la dit ici precedent meat : « On d it d'elle |que s’y 
trouvent aussi] les quin/e guna des elements. Ainsi faile, elle esi 
hientaisante » (YH, 2.30, p. 142); la srhidya , faile de quin/e syllabes. 
a pour nature les qualites (guna) des elements. Fulgurant la elle a 
pour forme quinze reflets [— les Nitya —] « faites de tous les 
tithi » 22y c’est-a-dire ayant la nature des tithi. etant comme eux au 
nonibre de quinze, [leur culte] relevant du rituel optionnel. Selon la 
p. 308 Samketapaddhati, qui dit ; « cette serie de neuf cakra donne de grands 
pouvoirs surnaturels : subjugation, etc. le culte du cakra 'e\te- 
rieur’ [releve du] rituel optionnel et [ces deites] out des tonnes avec 
des pieds, des mains, etc. - 1 ", convenant [aux huts vises par de tels 
rites], [Ces Nitya] sont eternelles (nitya) car dies n'apparaissent ni ne 
disparaissent. Le CSS dit ce qu'elles sont : 


227. Dans le triangle. 

228. Los jours lunaires (tithi) sont au nombro tic quinze. mais dans les svst ernes 


cosinogomques its sont par to is envisages comme etant seize (15 ■+ ]). comme les kata, 
qui sont des seizienics du cercle lunaire. Cela permet, ici. de men re les tithi en 
correspondance avec les Nitya, qui sont en principc au nombre de seize. 

On fait ici le culte de divinites presidant aux quinze jours du cycle lunaire, liees aux 
seize voyelles, puisqu’avee TripurasundarT dies sont seize. Voir plus haul (YH, 3.101) le 
culte des kalii lunaires. 

229. vasyddi: ces neuf mahdsiddhi sont en realite des actions magiques accomplies ;i 
l aide de rites et de mantras, et en invoquant I'aide tie eertaines deites. ici les Nitya. Files 
sont le plus sou vent considerees comme etant au nombre de six : les satkarnumi dccrits 
dans nombre de levies tantriques. La lisle habituclle en est : vasva (ou mxikarana). le 
Fait de subjugucr; stamhluuia, immobiliser; vidve.satui, ereer de 1'hostilite; sdnti, apaiser. 
Peuvent s'y ajouler : mohatui, reiichantement et pu.yti. V acquisition tie richesses. Ces 
actions n etant accomplies que dans un certain but (puisqu’il s'agit, pourrait-on dire, de 
magic, blanche ou noire), les riles fails a leur occasion relevenl du rituel optionnel : 
kdmya. Sur ces actions, voir notamment T. Goudriaan. Maya, Divine ami Human. 
chap. 6 : « I he six acts ». 

230. Les sei/e Nitya out seize formes dilTerentes. Mais il est du dans nombre de 
tantras que les deites sont adorccs sous dcs formes dilTerentes selon le but dans lequel le 
culte est accompli. Le NI, lit, 14-15, dil ainsi : « Le sadhaka doit se representer la 
Dcesse sous la forme correspond ant a ce qu'il desire, e'est-a-dire cclle qui accordc la 
siddhi qu il desire obtenir ». Voir sur ee point I ctude d'A. Sanderson, «The 
visualisation ot the deities ol the Trika ». citee ci-dessus, p. 311. note 124. 
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« [D'abnrd vienl lu premiere Nitya, Mahatripurasiindari. Puis] la Nitya 
KamesvarT et la Nitya Bhagamalim, Nitya et Bherunda cl Vahnivasim, 
Mahavidyesvan, DutT, Tvarita, Kulasundari, Nityaklinna et NTlapataka, 
Vijaya. Sarvamaiigala. Jvalamalinl et Citra. Telles sont les seize Nitya » 

An mol « puis » (punah) (si. 112). il faul ajouler : « il taut rendre 

hommage » (arcavet). //112-113// 


2.31 


La, dans le cakra Trailokyamohana, sont its Yogini mani- 

FESTES 232 . //I 13// 

tarra prakatavoginyas cakrc trailokyamohane // 113 // 

« La » : dans le srlcakny dans le Trailokyamohanacakra qui, 
com me on I’a dit [au premier chapitre], est tin triple quadrilatere. [La], 
comine on le dira plus loin (.<7. 116, p. 312). ces Yogini manifestes 
d o i ven l et re ado tee s (yastavyah). //113 / / 

Le sens du mot « manifeste » (prakata) est ex 



ETAN 1 DES FORMES GROSSIHKIS DE LA MATRKA . CES YoGINT SON I 
PRKSENTES DANS LA PEAU, ETC. EL1.ES SONT CON NOES COM ME MANI¬ 
FEST! S. (car FLEES SONT DANS UN CAA'R.a] DOM I.A NATURE EST 
d’etre LE SUPPORT DU MONDE GROSSIER. //I 14// 


ma i rk its ihulurupat va 1 tvagadi vydpt ik at vat ah 
yoginyah prakata jncyah sthulavisvaprailhatmani //114// 

Les matrka sont les quatre plans de la Parole : la Supreme, la 
Voyante, I’lntermediaire et lEtalee. De eelles-ci [on a iei] 1 Etalee. 
sous la forme grossiere 233 des quin/e phonemes de MA a ASA. C'est 
ee que dit le SvS : « les quinze aksara grossicrs ». etc. Idle etant la 
nature de la matrka , faite des huil groupements de phonemes du plan 
grossier de l Etalee, c'est aussi eelle des shhlhi et de Brahmi, etc. Le 

CSS dit : 

« .le rends hommage a cette Maitrcsse des huit grandes skklhi , dominant les 
huit groupements de phonemes et en qui sc trouveiil les huit Meres assoeices a 
la serie des groupements de phonemes » J,M (NSA. 1.11, p. 2N), 


231. La citation ici failc du NSA. 1.26-38 n'enumere quo quinze Nitya. Il iiiut done 
ajouter en tele !e dernier pa cl a du si. 25 ; latriuhiu pruthama nitya tnuhittripuraxundarT, 
quej’ai done iraduit. Les Nitya sont. on Fa du, au nombre de seize, la Deesse elle-mcmc 
en etant la premiere. La DT ne tient eompte ici que des quinze aulres. 

232. Sur la ctassi licit lion des Yogini en « manifestes », etc., voir ci-dcssus, p. 312, 

note 126. 

233. Done manifeste, comme les Yogini prakata. 

234. Dans le Trailokyamohanacakra sc trouvcni en effet les Prakatayogini. Brahmi. 
etc., rogentes des elements de base du corps, ainsi que les huit suldhi. Anima. etc., 
comme le dit le 't il. 
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p. 310 « Presentes dans In peau. etc. » : c’est-a-dire dans les substances de¬ 

base (, tlhalu ) du corps : peau, sang, chair, graisse, os, moelle, sperme et 
ojas 23 -. Etant presentes 236 dans ces substances de base, les [YoginTj 
BrahtnT, etc., se tiennent dans les centres fcorporels : cakra] auxquels 
chacune de ces [substances] est associee : le receptacle de la peau est le 
cakra d'entre les sourcils, celui du sang, les fesses 237 , celui de la chair, 
le nombril, celui de la graisse, le coeur, de l'os, la gorge, de la moelle la 
bouche, du sperme. le bout du nez, et d 'ojas le cakra du front. [Toutes 
ces YoginT sent dans le Trailokyamohanacakra] « dont la nature est 
d elre le support du monde grossier ». car en effet il exprime 238 ce qui 
est grossier 30 : il ollre le monde, il porte Punivers, en ce sens qu’il a 
plus particulierement pour role de le soutenir 240 . Se tenant done dans 
le Trailokyamohanacakra fait du triple hhilgrha qui a cette merne 
nature [grossiere], relevant du niveau de l'Etalee et par la d une forme 
grossiere de la matrka , etant inherentes aux elements constilutifs du 
p. 3ii corps grossier que sont la peau, etc., et etant donne [enfin] que le 
1 railokyamohanacakra, ou dies se trouvent, a lui-meme pour nature 
de supporter le monde grossier, les siikihi ainsi que Brail ml, etc., sont 
contiues comme « manifestes ». 

[Le tantra,] apres avoir mentionne les noms des [deites] demeurant a 
I interieur du hhilgrha , dit comment il faul se les representer mentale- 
ment {dhyanam aha) : 

[La aussi] se trouvent les nun sinnni Anima, etc., 6 grande 
Dhksse! Eu.es sont d un rouge intense, leurs mains font le 
geste qui rassure et celui qui protege. 115 Elles portent 

LA PIERRE PRECIEUSE I ABULEUSE ET DONNENT [AINSi] LE FRUIT QU’ON 
DESIRE. 

animadya mahddevi siddhaxo 'sian vvavasthitah I 
ids m raklatard varnair vardhhavukards (athd ,115 

' +■ { f i i 

dhrtacintdmahdratna manfsitaphalapraddh j 


235. ojas : Amrl ajoule a la lisle normale (avec Eos) des dhaiu un element 
supplemental re qu il nomme ojas (du, scion certains mss. A rodhci) ; ccla lui permci de les 
associer aux huil YoginT. Plus haul (si. 30. DT, p. 238. supra, p, 280. note 46). ou il n'y 
avail que six deites : ihlkini, etc., on n’avait que six dkatu : les tisies s’adaptent aux 
besoins. 

236. vydpakatvdt : inherentes, penetrantes, infuses, « pervasives » : le ierme est peu 
aisc a rendre en fran^ais. 

237. nitamhe : ce n’est pas le nom d un cakra , ni, je crois. d’un des sihdna habitucls: 
s’agit-il du « but be » (kandu) ; ou les mss sont-ils fautifs? 

238. kathandt : il dit, el par la il fait apparailre. 

239. Puisqu’il sagil du niveau de Etitalec. du corps physique. 

24u. Ce cakra soutieut plus specialement le monde en cc que. forinanl la portion la 
plus exteme du sneak r a, il correspond a r uni vers manifeste. 



















Disposition tics Astamatrka dans lcs sanctuaires de Bhaktapur, 




M .1 h a j 1: 



an l 


t iiijnar x 


5 


Disposition dcs Matrka scion NSA. i. 156-7. a quoi rcnvoie la DT i/r/VH, III. 120 sq. 
(p, 27K). 



V a i s n a v i t* 

. i 


* I J'apres A. W. Maodonai n & A. Vi rgati-Staih . Ncwar An. p. ,S6. (( In numdah 
ncpalais de 1741 reproduit dans M. S. Sutssfr. Nepal Mandakt. p. 534, donne ime 
disposition difleronte I. 
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« Anima. etc. » : « Anima a la porte de l'ouest », dit le C SS 
(NSA. 1.153. p. 125). Le mot « etc. » vise les autres siddhi , nom¬ 
inees Laghima, Mahima, Tsita, Vasita, Prakamya, Blinkti. lccha, 
Prapli et Sarvakama 241 . « [La aussi] se trouvent les huit siddhi » ; 
ces huit siddhi sent bien connues, etant enumerees dans lous les 
glossaires. Ici, loutefois, elles sont dix 242 . ( ’est ainsi que [le YH] 
a deia dit : 


« Puis, en conimen^ant par la jambe gauche, a partir de la gauche, on doit 
imposcr les huit siddhi sur les mernes [emplacements] et deux autres sur la 
plante du pied » (YH. 3.79-80, p. 267). 

« La pierre fabuleuse » est le joyau qui exauce lous les desirs 
{vintamani). Le reste est facile a comprendre. 115-116 

LA EGALEMENT II I AUT ADORER, DANS I.ORDRE, BrAIIMT, ETC’., 

6 Chere! //116// 

bnihmyadya upi tatraiva yustavvah kranutsoh priye //l 16// 


r & 

« BrahmT. etc. » : le CSS dit [a leur sujet] : « BrahmanT, a la porte dc 
ouest » :4 ' et il y est aussi dit qu’il faut les adorer a l interieur du 
quadrilatere, et le faire « dans Lordre » : l’une apres fautre. 116 
[Maintenant] est dit comment il faut se representer (dhyanam) 
chacune de ces [divinites] : 

741, L;i lisle ici donnee est cclle menu.* du NSA. 1.153-155. Les siddhi en tarn que 
pouvoirs surnaturels on magiques ne sont pas an notnbre de ilix, mais de six on huit (cf. 
supra , p. 336, note 234) ; Amrt le rappel le implicitement en renvoyanl au Nighantu, 
puis a un passage precedent du YH. Il leur ajouie ici icchd et hhukii. pour en avoir dix. 
Certains textes donnent line lisle de neut siddhi, uvee garimd. C es pouvoirs surnaturels 
divinises, ici, se trouvent dans le bhupura aux memos emplacements que BrahmT, etc. 

242. Amrt comme Bhaskara (Se, p. 178) interpreie astu, huit, commc signihant 
dix. On nc voil pas la raison de ee chiffre huit du Nil (qu’on retrouve. semhlc-i-il. dans 
tons les mss), sinon par le respect dc la tradition relative au.x pouvoirs magiques, qui 
sont habituellcment au nombre de six. huit ou neut'. alors quil y a dix deesses nominees 
Siddhi. 

243. NSA, I, 156-157: 

brahmdnlm paseitnadvdre mdheslm upi cor tare j 
kaumarim purvddibhdge vaisnttvun dak sine iathii // 
vardhm apt vdyave indriintnt tsadesake / 
cdmwutdm apt edgnaye mahdlaksnum tit nairrte // 

Les Mercs lou Petites Meres) soul parfois sept (Saptamatrka), parfois huit 
(Aslamatrka ou Astamalarah) et cette lisle de sept ou huit pent eile-ineme varier, 
comme leurs fonctions. Idles peuvent ctre en un nombre plus clove, pur exempie les 
cinquantc mdtrkd. formes energetiques des phonemes. Sur le sujet. voir Th. Coburn, 
Devhmhatmya The Crystallization of the Goddess Tradition (Delhi : Motilal 
Banarsidass, 1984), appendix A, pp. 313 sq. On retrouve ces deesses dans le pantheon 
de diverses sectes : « because of the simple universality of the issues they speak to. they 
are relevant to \irtualiy every context and sect » (id., pp. 313 st|.). observation faiic a 
propos des Saptamatrka. mais valablc pour les autres lisies de Mercs. 
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PVJASAMKETA 117-124 Cl.il.TH A BRAHMA Nil. ETC. 


BRAHMANU DE COULEUR JAUNE, OR NEE 
MAINS EN VAR ADA ET EN A HI I AY/ 

UN ROSA IRE, RESPLENDISSANTE, 4 17 



1)1 QUATRE VISAGES, LLS 
ET TENANT UN POT ET 


hrahmam pitavarna ca catwbhih sobhitd tnukhaih , 
mradd bhayahasta ca kundikaksasragujjvald // 117 // 

[« Tenant un pot, etc. » :] de ses mains, s’enlend. Le reste est clair. 

//117// 

MAHESVART, DE COUI.EUR BLANCHE, AYANT TROIS YEIJX ET TENANT 
DANS SES MAINS LE TRIDENT, LE CRANE.. L'ANTILOP! ET LA H ACT IE, 

6 Chert.! //118// 

mdhesvarT svetavarnd trine! rd siVad/ulrinT 

kapdlam etuun parasum dadhana pdnibhih priye //1 18// 

Darts une main, elle tient le trident el dans les trots [autres] elle 
porte le crane, 1‘antilope et la hache. //118// 

KaUMART DOIT EIRE MED1TEE COMME DE COULEUR JAUNE, POR- 

TANT LA SAKTI 244 ET LE JAVI LOT ET LES [DEUX AUTRES] MAINS 

EN VAR ADA IT ABHA Ya[MUDRa\, SUPREME MAITRESSH. //119// 

VaISNAVI, DE COULEUR SOMBRE, POR I ANT DANS SES MAINS LA 
* ■ 

CONQUE, LE DISQUE, LA MASSE ET LE LOTUS ET ORNEE DE D1VINS 
JOYAUX. //120// 

VaRAHI, DE COULEUR SOMBRE, LE VISAGE EN GROIN FLAMBOYANT 
DE SANGLIER, PORTA NT DANS SES MAINS LA C11ARRI I . LA MASSE, 

LE GLAIVE ET LE BOUCLIER. //121// 

AlNDRL DE, COULEUR SOMBRE, TENANT LE FOUDRE IT LE LOTUS 
BRIM .ANT DANS SES MAINS. 

CaMUNDA. BLEU SOMBRE, TENANT LE TRIDENT ET LE DAMARU , 

* * 

122 LE GLAIVE ET UN VETALA A VEX' SES MAINS DM DROITE, ET 
CF QU'ON NOMME BOUCLIER, SERPENT ET CLOCHE, DANS LES AUTRES. 
A1NS1 QU UN CRANE. //123// 

kaumdrT pTfavarna ca saktiiomaradhdritu I 
varaddhhay abasia ca dhydtavya paramesvarT 119 
vaisnavf svdinavarnd ca sank inn akrayaddbjakdn 

■- ■ .r * 

hastapadmais ca bihhrand hhusiid divyabhusanuih //120// 

vdrdhl sydmahicchdyd poirivaktrasamujjvald // 

iialani ca musaiam khade:cun kheiakam dadbati bhujaih 121 

q, B n i it 1 U ■ 

aindrt sydmakivarnd ca vajrotpaialasalkard j 
cdmundd krstuivarnd ca sulanr damarukani tathd ,422 

* , . . . i i * * 

khadgam vetaiakani caiva dadhdnd daksinair bhujaih 
ndgakhctakaghantdkhydn dadhdndnyaih kapdlakam //1 23// 

244 . Sorie dc lance ou d’epee. Kaumari est hi pa red re de Kumara, c’cst-a-dire de 
Skanda Karttikeya. et a done des attrihuis qui rappellent les siens. 
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[Les si. 119 a 122] sonl clairs 
p. 314 Le vetala cst une variele de pistica. [Camunda] tient le trident, le 
dam aru. le glaive et le vetala dans les mains droites et, avec cel les de 
gauche, un serpent, un bouclier, une cloche et un crane. //119-123// 

Quant a MahalaksmT, maitresse supreme, a l'eclat jaune, 

EI.LE PORTE DEUX LOTUS, UN M1ROIR ET LE FRUIT DU CITRONNIER 
SALVAGE. jl I 24// 

mahdlaksmTs tu pltdbhd padmau darpctnam eva ca / 
mdtulungaphalam caiva dadhdnd paramesvarT //l 24// 

C’est clair. Mais pourquoi n’a-l-on pas mentionne les dix Mudra 
qui doivent etre adorees a l’interieur du carre? — C’est vrai. Elies 
n'ont pas etc specialement mentionnees [ici] bien qu’elles ne 1'aicnt pas 
ete dans le CSS. Mais il en a deja ete question [ici precedemment] a 
propos dc Timposition du sncakra. oil I on avait dit : « Le meilleur 
des sddhaka doit imposer les dix mudra sur le nudddhdra » {si. 3.77, 
p. 265). 11 faut done adorer les dix Mudra a rinterieur du carre. 
//124/7 

si Jr Jr 

Les ayant ainsi meditees, il faut les adorer, puis [ado¬ 
rer] Tripura, maitresse du cakra. 

evam dhvdtvd yajed elds cakresim tripurdm latah / 

« Ainsi » : sous les formes qu'on a dites. Ayant medite [ainsi] « ces » 
YoginT manifestes, il faut fa ire le culte de la Maitresse du cakra , c’esl- 

■CP 

a-dire de Tripura, maitresse du Trailokyamohanacakra. //125// 
p. 315 [Le Dieu,] souhaitant indiquer finseparabilite de la vulva et de la 
dev at d. dit celle de la vidyd et de la Maitresse du Trailokyamohana¬ 
cakra : 

PARCE QU'ELLE PURIFIE LES ORGANES D ACTION, EI.LE EST APPE- 

lee Celle qui accomplit la purification des mains. //125// 

kanuendrivdndm vaimalvat karasuddhikarT smrtd .125 


Comme je Lai dit 
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« La purification eonsideree ici com me supreme de ses deux mains, qui sont 
des organes d'action impure relevant du niveau dc Vdtmatattva. consiste a 
realiser mystiquement [leur] dissolution dans la Realite pure », 

245. On a trouve plus simple dc regrouper les si. 119-123, ct dc ne dormer qu’une 
sculc fois la iraduclion du commentairc spastnm qui sail la description de chacune 
de ces deites, p. 313. 

246. Citation du si. I l du Cidvilasaslava (NSA. app., p. 323); deja laile, DT, p. 106 
(cf. supra, p. 182, note 9). 
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[cette purification cst celle| des mains [dc 1'adepte], instruments dc 
Paction rituelle a accomplir et qui sent impures puisqu elles sont des 
organes d'action relevant de Yatmatattva, qui cst ini pur. Cette 
purification des mains [consiste en] une realisation mystique {bhavana) 
de la fusion sans dualite cn Siva. Realite pure qui est sa propre cause. 
Voila ce que cette \karasudclhivulva] accomplit. Elle est [ainsi] appelce 
( smrtti ), e'est-a-dire exprimee ou expliquee 24 ". ,7125/7 

Et [.a St: TROUVE LA SIDDHI AnIMA, NEE DE LA PURIFIC ATION 
A ACCOMPLIR. 

kdr vasuddhibhavd siddhir an find ultra samsthitd / 

Scion la formule du Maine Experiments, qui a dit : 

«, J accomplis la purification des deux mains, qui est Conscience, presente 
sur les doiets [coneus com me] 1’effel dont prend conscience le Soi. qui est la 


cause » 


24 s 


la purification a accomplir a ceci de particulier qu’elle demeurc en sa 
cause. Com me le dit la Revelation * « Plus fin que le plus fin »~ 4 A la 
siddhi Aninia est ce qui parvient a reduire le soi. Pexistant, a ce qu il y 
a de plus petit. F.t elle se trouve « la » : dans le Trailokyamchana- 
cakra. //126// 

r r 

[Maintenant] est dit le culte dans le deuxieme cakra , avec les 
representations qui Paccompagnent : 

Dans lensemble des seize vibrations, les kala dont la 

NATURE EST ( ELI I DE L EMERVEIELEMI NT. 126 SONT CE QUI ANIML 
LES SEIZE VENTS : PRANA , ETC. CE SON I DES GERMES CAR LEUR 
NATURE EST CELLE DE VOYI LLES; LEANT INCITATRICES, ELLES ONT 
FORME DE GERMES. //127// ETANT INTERIEtJRHS, LES YOGINT QUI 
SE riENNENT [LAj SONT CACHEES. Cl- SONT KaMAKARSANA 2M , ETC. 
Com ME ELLES DOMINENT DANS 1.'EMANATION, 6 C"l I ERE ! 128 II. 

EN EAUJ I AIRE LE CUI TE PAR LA GAUCHE, DANS LE CAKRA NOMMI. 
SARVASA 1*0RANA 252 . 


247. A mi l glose smrtil par ninth fa: Pappellation de cette vidyd donne en ettel 
Eexplication de ce qu'elle est. 

248. Citation dc la Subhagodayavasana de Sivananda, deja faite. DT. p. 268 (el. 
supra, p. 304, note 101). 

249. anor aniydv : Katliopanisad. 2.20 : « Plus fin que ie plus fin. plus grand que le 
plus grand esi l datum, depose dans le secret dc la creature » (trad. 1 . Renou). 

250. savdsundm : cf. supra, p. 112, note 77 (ad Di, p. 21). 

251. Kamakarsim. etc. : sur ces deites qui *< attirent a elles » kdma. etc,, ef. OT. p. 249 
(ad YH, 3.50), ci-dessus, p. 288, note 70. 

252 C'cst-a-dire Sarvasaparipuraka : le lotus a seize petales. Don la presence ici de 
seize spanda prana, des sci/e voycllcs et de sei/e GuptayoginT. 
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sodasaspandasantdohe camakrtimuyTh kalah 126 
priinddisodamndni tu vdyunani prammatmikah 
bijahhutah svardtmatvat kalanad hjjarupakdh i27 
anlarangatayd gup id yogi ny ah simivy avast hitcih / 
kdmdkarsanarupddydh srsteh prddhdnyaiah priye // 

.survdsdpurandkhye tu cakre vdmena pujayei 

La vibration (spanthi). c'est lexpansion de la supreme [energie] 
sous la forme des tattva. C'est ce que dit la Parapancasika : « La 
premiere vibration du Seigneur desireux de creer est appelee siva- 
tativa » 25 L Done. !es sei/e vibrations sont ici ies seize evolues que sont 
317 Ies elements grossiers, Ies sens on faculles limin'va) et !e sens interne : 
ils formenl un ensemble' 54 . L'emerveillement icamatkara) [qui les 
caracterise] est un etat ou la conscience apparait eti sa plus grande 
in ten site. C'est ce que dit le Kramodaya 255 : « L'emerveillement va 
vers la stabilite quand ne subsiste plus aueune connexion avec les 
objets » 25( \ Ainsi faites. les seize kald. penetrees de conscience (cida- 
nupravistdh ). fulgurenl dans les elements grossiers. les sens et le 
sens interne. [Le mot] kald vent dire « seize », mais il designe aussi 
les ka!d\. formes de 1'energie,] qui [ici] sont les sou flies dont le 
premier est prana, les autres elant : apana, udana , samdna, vyana, 
naga , krkara, devailatta et dhananjaya . au nombre [total] de dix : 
tout cela est eonnu. On peut ehercher dans d'alitres agama les [noms 
des] six autres 257 . [Les kald] sont ce qui les anime. Cest-a-dire 
que tons ees son files, prana , etc., sont anirnes, les kald etnnt ce 
3is qui les anime. [Ces kald], qui sont aussi les voyelles, sont des germes 
(i bijahhuta ) car elles sont assoeiees au bindu. I es voyelles sont au 
nombre de seize, allant de A a visarga. car elles ont eette meme 
nature. « Etant incitatrices » ( kalandt ). elles mettent en mouvement. 
Incilatrices el assoeiees au bindu , leur nature est eelle tic germes 25s . 
Elles ont chacune pour nature propre {wardpa) eelle de Pun de 
ces hlja. Les YoginT qui se trouvent la ont egalement eette nature. 


253. Citation du si. IS cd de fAnuttaraprakasapanoasika. Cf. supra, p. 153. note 23 
(Di, p. 73). 

254. samdoha : peut-etre pent-on voir dans I'emploi tie 1'expression spandasamdoha 
un trail « cachcmirtcn »? On noiera du moins que les kald formant ce samdoha sont 
aamatkrtimayi. alors qu'Abhinava definit precisement le spanda, dans le PTv (p. 207) 
com me camatkdrdtmikd ucchalatd. un surgissement qui est saisissemenl emerveille. 

255 Cf. ei-dessus. p. 329. note 200. 

256. II v a camaikara , dii Abhinavagupta, quand le sujel <qui I'eprouve) ne fait que 
jtuiir de quetquc chose en se eoncentrant sur cela sans eourir apres ricn d'autre : tad < r a 
karoli samranthhe vimrsati ndnyatranudhavatl (IPVV, 2.4. 19, vol. 3. p. 251). 

257. On nc voit guere de quels agama il peut s'agir. ni de quels souffles supple¬ 
ment ai res. 

25X. C'est-a-dire que ce sont -I V/. AM. etc., et non ,-1.4, etc. Les germes oni pout 
nature de met ire la vie en mouvement. 
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Elies sont « cachees » (gupta) ear elles sont interieures. Les seize 
evolues, en effet, ne sont pas manifestes com me c'etait le cas pour 
les substances de base du corps : peau, etc. « Etant interieures » : 
ce qui esl interieur, c’est l’intellect {hudcihi), qui est une faculte interne 
{an tar indr iy am ). C esl aussi parce qu'elles ont pour nature l'emer- 
veillement que |ces Yogini] sont interieures. Elles sont done cachees 
dans le cakra nomme Sarvasapiirana. [Le tantra, au si. 128, ecrit :] 
yoginyah (nom. pi.) au lieu de yogimh) (acc. pi.), pour dcs raisons 
de metrique, mais ce nominatif est a prendre au sens d'un accu- 
satif 25y . [Ces Yogini] « sont Kamakarsana, etc. », com me le dit le 
CSS im : « Celle qui a pour forme Kamakarsana », etc. « Elies 
dominant dans lemanation » parce que dans Lemanation le vcima- 
cakra predomine 261 , ce cakra ayant pour nature l emanation. Ces 
Yogini doivent done el re adorees « par la gauche ». e’est-a-dire qu'il 
faut en faire le culte en allant vers la gauche. Ces evolues [que 
sont les kaid] formenl seize aspects du jeu [divin] {vitasa). Elies 
sont constitutes par les seize voyelles, [chacune] munie du bindu , 
et ont pour nature Lenergie originaire animatrice de Lunivers, [qui 
anime aussi] les seize « vents » que sont [les souffles] prana , 
etc. 263 . Ces kola Kamakarsana, etc., sont aitisi faites. Elles sont 
cachees dans la mesure ou elles sont seize evolues pen et res par 
la conscience, laquelle est interieure. 11 faut en faire le culte. par 
la gauche, dans le cakra Sarvasaparipuraka. //126-129// 


9 [Ensuite] est dit comment se les representer {dhyanam) : 

ELLES T1ENNENT LE LIEN ET LE CROC, ELLES SONT ROUGES ET 
VETUES DE ROUGE. //129// 

pasdiikusadhara hy eta rakta raktambaravrtah //129// 


259. II faudrait eti effet eerire ytiginJh. dans la mesure ou ce mot sc rattachc au verbe 
pujayet , puisqu il faut faire ie culte dcs Yogini. 

260. NSA, 1.158-161. qui donne la liste dcs seize Yogini a adorer sur le lotus a seize 
pe tales. 

261. viimu etant a la fois la gauche et la decsse Vama. ainsi nominee parce qu'elle 
« vomit » (vamanat) 1'uni vers, c'esl-a-dirc le manifeste. On a vu plus haul que 
I'emanation predomine dans les trois cakra les plus exterieurs : le carrc ct les deux lotus. 

262. vatmna : a partir de eelle que le sadhaka a devant lui. mais non pas dans le sens 
de la prddaksma, dit Bhaskara (Se. p. 286). 

263. pranadisodasavdyu : ce qui est ici appele vdyu esl une variante (« penetree de 
conscience », dit Amrt) dcs seize « evolues » ( rikdra, cf. supra , p. 153. note) du 
Samkhya : les cinq souffles (prana, etc.), le maims ct les dix sens d’apcrceplion et 
d'action, ce qui fait sci/e. La Di les mentionne dans la phrase qui precede. Bhaskara 
(Sc. p. 285) dit plus explicitcmcnt : spandasdlinah prdndh prdndpfmddayah paftcah. 
ekddasendrivdnTtvevam sodasa. 
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p. 321) 


C’est clair. 129 


[Puis] est dit le pouvoir surnaturel [oblenu] en rendant hommaee 


I.A LEGH- 


aux deites de ce cakra : 

I f- POUVOIR SURNATUREL l)E ('HI.UI QlII [I N] JOUIT HST 
RI-TE, FAITH DE PURIFICATION DES SOUFFLES. 

pt UHasuddhinuiyt sidd/dr lagliimd bhoktur cittnanah 

a 

C ommc le dil la Revelation : « L’Un respirait de son propre elan, 

sans qu il ail de sou!fie » f>4 . ce qui n est qu’Essence unique respire par 

sa propre puissance, qui est le souffle animateurde Punivers. Ce qu'on 

emend par purification des « vents ». prana, etc., c'est leur dissolution 

en cette [essence], cause [de toute chose], le terme prana eimlohant ici 

implicitement tout ce qui est « vent ». Des lors, avec la purification 

lealisee par cede dissolution du souffle, c’est le samadhi , dissolution de 

la pensee enipirique, qui se produit, C'est pourquoi Pattribut de celui 

qui jouil de la fusion en PEssence une de cet etre vivant adorateur 

[de la deesse du cakra] sera le pouvoir surnaturel de leeerete 
{laghima siddhi). //130// 

fRIPt REST, LA MaITRESSE DU CAKRA, DOIT ETRE ADOREE AVEC 
TOUS LES UP AC AHA. //130// 

it f f 

tripuresi at cakrest pujyd sarvopacdrakaih '130 

Toutes les oltrandes (upacdra). quelles quelles soienl. servant an 
eulle de la deesse principale (milladevT) : parfums, etc., c’est celles-la 
memes qu il faut uliliser pour le culte, dans le Sarvasaparipurakaca- 
kra, de Tripuresl 265 , maitresse de ce cakra. 130 

[On voit maintenant] le culte dans le troisieme cakra avec les 
representations qui I accompagnent : 

Lit I S At PURYASTAKA JOUISSANT, ABSORBE DANS LEXPLRILNCE 
de; KIJLA , sum ILLS, ASSOCIEES a L OCTUPI I VAGHHAVA E l AYANT 
POUR FORME PROPRE LES GKOUPEMENTS DE PHONEMES. //131// TOI!- 
TES CES [YOGINI], AnANGAKUSUMA, ETC. 266 , SONT IRES < AC HI IS 

i:t doivhnt etre adorees] dans le [cakra] Sarvasamksobhana. 


kauHkamthhavd vis iabhogapur \ as takas ritdh 
vdghhavdstakasarpbaddhcth silkstna vargasvaruputuh 
(as tu guptatardh sarvclh sarvasaniksobhanutnutke 
atutngakusumddvds tu 


131 


2f>4. RV. X. 129. Trad. L. Rcnou. 

2f..x I npurest n'elanl qu’au autre nom do Tripurasundari, la divinile principale 
[muladevatd), on Congo i qu'il faille utilisor les memos u/nuuni pour lair culte (mais les 

oil run des sont, cn fait, les memes pour toutes les divinites du cakra quand dies sont 
adorees sarvopacoraih). 

La DT, p. 250, en donne la listen 
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hula, c'est le corps, eonstitue dcs trente-six tattva 2 *' 1 . L’experience 
fqui correspond a ce plan] est celle d'etats particuliers tels que 
« je suis maigre », « je suis gros », etc., en quoi s'absorbe Letre 
vivani. Le « purvastaka jouissant » de celui-ci, c'est le puryastaka 
subtil (suk stria), scion le dit de SvS : 

« 6 Mailresse des dieux! ci(i, dtta. tail any a, les deux [series de] faculles 
sensibles (ivtandtivavakarma). jTva, kola et le corps (sarTra), soul consideres 
[comme formant] le purvastaka subtil » : ' r . 

C'est a ce dernier que [les YoginI] sont liees. Ainsi faites et liees de 
cette maniere au [jmryastaka, ces YoginT] sont associees aux huit 
vagbhava que sont les phonemes Al 2m . Les huit groupements de 
phonemes de I Htalee sont dordre subtil. Le SvS le dit : « L’ensemble 
321 fait des cinquante [phonemes] est grossier; celui fait de huit fois huit 
[phonemes] est subtil ». Ayant done cette forme propre, e’est-a-dire 
cette nature, [ces YoginT] sont ires cachees {guptatara) et. etant 
formees des huit groupements de phonemes de 1'Elalee subtile 2 ", elles 
sont aussi subtiles. C est-a-dire qu"etant interieures. elles sont Ires 
cachees. Tonies ces [YoginT], Anangakusuma, etc., sont citees dans le 
CSS [qui dit] : « A ! est, Anangakusuma » , etc. 271 . II en faut fa ire le 
culte dans le lotus aux huit petales, le troisieme cakra, appele 
Sarvasamksobhana. / 131-132 

m -I 

[Le YH] dit leur dhyarui : 

Elles sont ornees i>e cuirasses rouges. //1 32// Splenoides, 

Its TRESSES D1 t HEVEUX PEN1>ANTES, ELLES PORTENT LARC ET IIS 

FLECHES. 

rak takaficukasobh it ah // 13 2 // 
ventkrialasaikesds cdpabdmtdharah subhdh j 


267. Comme on l a deja dit (cf. ci-dessus, p. 284. note 37). le corps humain n'est pas 
fait de trenle-six tattva. mats il est homologuc du cosmos qui. lui. \a du taftva de Siva a 
eelui de la terre. Rappclons aussi que le mot kula peut aussi designer !e corps : cf. DT. 
p. 112 {supra, p. 187. note 37). 

268. Citation deja laite DT. p. 71 et repelee DT, p. 343. Sur les differentes definitions 
du puryastaka , et'. ci-dessus, p. 151. note 228. 

Alois que les YoginI prccedcntes, « manifcstes », elaient liees aux dha\u, substances 
de base du corps physique, celles-ci. « tres cachees », le sont au puryastaka, qui est 
d ordre plus subtil. 

269. vagbhava apparall comme une appellation de la diphumgue Al (ou l’est-ee 
seulement des huit At assoeies aux YoginT ’). 

270. 11 s'agiraii d’un niveau subtil, non manifeste, de TEtalee. et non des phonemes 
empiriquement manifestos en vaikharL La division dcs phonemes en huit varga exprime 
ainsi quelque chose de plus subtil que celle en cinquante. 

271. NSA, 1.163 (p. 128). 
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C'est clair. //132-133// 

PARAMKSVARI, MAITRESS1 DE CE t'AKRA. ESI PURIFICATION DE 

L’INTELLECT. La QUALITE QU El LE POSSEDE EST LA BKAUTE. ELLE 

REPOSE AC PLAN DE PIMM. ETC., DU SEIGNEUR, SUJET JOU1SSANT 

» ■ 

l)E CE DONT IT PHUT JOUIR, C'EST-A-DIRE DE I INTELLECT ET DE 
1)1 VERSES FORMES [QUI CELUI-CI APPREHENDli]. //134// El LE DONNE 
I i: POUVOIR SURNATCK! l di grandir a volonte. II. FACT 1 ADO¬ 
RER AVEC TOUTES LES OFERANDES. 

tattadakdrabuddhyatmabhogyabhoktur mahisituh 133 
pitulddipadavisrdntisaundaryagunasaniyuta / 
cakresvarT buddhisuddhirupd ca paramesvart 134 
mahimdsiddhiriipd ca pujyd sarvopacdrakaih / 

Les di verses formes des objets saisis par les sens, ces formes qui 
apparaissent fa l'esprit] du fait des organes des sens, sonl apprehen- 
dees, absorbees, par Kintellect el 1'organe interne. 1 es sons, contacts, 
formes, saveurs el odeurs, son! ce dont jouit le Sujet connaissant. 
C'est lui qui est le « Seigneur », Siva 111 : c’est pour cela qu'on le 
nomme C'onnaisseur du champ. [Quant au] repos dans les emplace¬ 
ments 273 que sent « pin da, etc. » — e’est-a-dire pinda, pada, rupa et 
nipdtTta 214 c’est en nipdtTta , e’est-a-dire au plan de tunya, qu'esl la 
liberation. Void a ce sujet une parole autorisee : 

« |t ertains peuvent etrej liberes en pinda, liberes en pada, liberes en rupa, 6 
Toi, [Dieu] aux six visages 27 "! Mais ceux liberes en nipdtTta, ceux-la sonl 
res sans aucun doute! » 


p- 




Cette [deesse] est « beaute » (saundarya), Lumiere eclatante, sa 
nature etant celle du supreme Siva, totalement desirable, objet du 
supreme amour, toujours pur, destructeur du malheur extreme qu'esl 
Pimpure impermanence du samsara. C’est la sa qualite propre. celle 
qu’elle possede. Telle etant son essence, elle est la mailresse du cakra, 
regnant sur le troisieme cakra appele Sarvasamksobhana. Quel est le 
sens de tout cela ? Que I ripurasundarT. que caracterise le repos en 
pinda. pada, rupa el rupatlta du C'onnaisseur du champ ( ksetrajna ), 


272. main sit a bhupatih : le Seigneur de la terre ( du mondc), en memo temps que 
mailrc des creatures : appellations de Siva soulignanl sa qualite de « Maitre du cltamp » 
{ksetrapati) e’est-a-dire de connaisseur de I'objectivite. 

273. sthatm : tertne technique dcsignant tin poini du corps subtil. Le nOmbre et la 
nature des sthana varieni scion les lextes : lc N I (chap. 7) en compte sept. lei. il \ en a 
quatre. 

274. Sur pinda. etc., et. DI. p. 58, ci-dessus, p. 140. note 186. 

275 . sadanana sanmukha : le dieu aux si\ visages. Skanda. V. I). donne celle 
citation comine tiree de Jhanakarika dont il ne cite pas I'auteur. 
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c’est-a-dire du sujct connaissant fait de conscience des objets que sont 
le son, etc., elIc qui est anterieure a ces trois [elements]sa beaute 
etant cello de la fusion [de tout cela] on une unique essence (ekarasya), 
est la mailxesse du troisieme cakra. Voila ce que cela signifie. Elle est 
« purification de l'intellect » ( huddhisuddhirupa ), purification consis- 
tant a fair toute association avec les objets el a se fond re dans le Soi 
de la Conscience sans dualite. Cela explique qu elle ait pour nature le 
pouvoir surnaturel de grandir a volonte (mahimdsiddhi), ce qui signifie 
quon obtient tmihima : la grandeur (mahimatvam) du Soi de la 
Conscience, quand V esprit n'est plus affecte par les objets. La 
Maitresse du cakra qui a pour nature [de donner] ce pouvoir, on en 
doit faire le cuke avec toutes les offrandes : parfum, etc., precedem- 
ment enumerees. 


Est dit le culte dans le quairieme cakra , avec toutes les representa¬ 
tions qui I’accompagnent : 

[Ce culte doit sl faire] par une penetration DE la 

CONSCIENCE QUI IIFLGURE EN PER^’ANT LES DOUZE NCFUDS //135// 
JUSQIJ All POINT LIMITE DU VISARGA, [PUIS.] CONSECUTIVEMENT A 




I EXPERIENCE 1)1 1 ENEROIE 


■ 278 


dmdasagranthihhedena samuilasitasmnvidah //135// 
visargim tada.sd vcsdcchdk tdmihhavapur vakam / 


« Nceud » {granthi) : il y a un noeud au-dessus et au-dessous de 
chacun des six cakra [du corps subtil], ce qui en fait dou/e. On dira 
[cela] ici rneme : « et par le phoneme a l interieur de la tiadJ, en per^ant 
324 les douze mends » (YH, 3.IK4. p. 371). Comnte le dit, d'autre part, le 
CSS : « Lorsque, ondulante, elle s'eleve, etincelante, hors du pit ha 
triangulaire » :so , elle « fulgure », c esl-a-dire elle s'eleve, « De la 
Conscience » veut [en effet] dire : de la kundalim. [Celle-ci s'eleve] par 


2 7 A, C’est-a-dire qui iraiiscendc la triade du sujct connaissant. de la connaissance et 
tin connaissable. 

277. fives a : (de u- VIS : enirer dans, idler vers, prendre possession). C"esi I’linion. la 
penetration, I'absorption des facultes rnentales en quclque chose d'etevc. Ici. la kundalim 
monte et entre. penetre dans, ou s'attaehe a. un plan inlerieur eleve symbolise par la 
pleine lune. eelle qui a seize ( visarga) kata e! qui, au plan du corps subtil, s’alteint 
dans le sodasimta. 

278. Le lexte des si I35cd a 138, dccrivant allusivemenl le culte dans le cakra a 
quatorze angles, est (volontairement. sans dome) ires obscur. 11 l est encore plus si on en 
coupe la lecture selon ce que fail la DI, telle que ledilc V. L). II faut lire tout le passage 
a la suite, apres quoi les explications d'Amrt le rendent relalivement elair. 

279. Ces douze centres du corps subtil soul ega lenient mentiotines dans le N I. 7.22- 
25. 


280. NSA, 4.12. p. 


l out le passage est cite L)T, pp. 201-202 
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un mouvement dc penetration qui, en perqant les douze noeuds. va 
«jusqu’au point limite du visarea ». la seizieme voyelle. Le mot 
visarga doit done s’entendre au sens de * seize \ visargdnla [s’entend 
des lors coniine « au bout de seize » el] designe ainsi le [centre 
nomme] sodasanta. Le SvS pose en effel que : 

« Ce qui a pour forme la seizieme kald 2Hl . qui sc irouve dans Pespaee 
interieur (woman) et oil les elements se terminent, ce numdah lunaire place 
dans Pespace interieur, est appele sodasanta ». 


Ainsi la penetration [de Lenergie] jusqu’a ce point javec l apparition 
de] Paspect de lumiere de la Conscience, est penetration, absorption 
{avesa), en ce point, ou elle s’altache. On Pa dit ici memo : « De forme 

semblable a cello d une fibre de lotus, celle-ci s'attache au mandala de 

* * 

la lime de 1 espaee interieur » (\ H, 2.71, p. 199). « C onsecutivemen ( a 
Pexperience de Penergie » : cette experience energetique est le fait pour 
la kundaiini , qui se lient dans le tnuiddhdra , d'arriver a s’allacher au 
mandala lunaire de Pespaee interieur en ayant perce successivement 
tons les noeuds des six cakra 2M2 . Ce qui sc produit « consecutivement » 
est Pope ration particuliere quest Papparition des phonemes qui vont 
suivre. // 135-136// 


L ne tois exposee la fa yon de se representer, dans les trois [premiers] 
cakra . le Trailokyamohana et les deux autres, [les elements donl] la 
nature est cello de PEtalee, on dit [maintenantj comment sc representer 
(vdsandm) la hhutaUpi dont la nature est celle de Plntermediairc. 
dans les trois cakra [suivants] : Sarvasaubhftgya[dayaka], etc. : 


281. sodasakaldkdrd : ou : dont la forme est colic des seize kald : de la pleine lune. La 
seizieme kald est la derniere. avec laquelle la lune est pleine. faite de tous ses kald. Sur le 
sodasanta, cf. supra, p. 287. note 67, 

282. II apparail done que I'adepte doil, pour la piijd duns ce cakra, laire monier la 
kundalhil du tnuiddhara au sodasanta cn 1 ui faisant « percer » si\ cakra et douze granthi. 

283. hhutaUpi : « Pccriture des demons » (ou tics elements?) esi un ensemble de 
quarante-deux lettres, de A a SA, traditionnellement groupees en neul varga : les cinq 
voyellcs breves A. I, U, R. L : les diphtongues E, At, O. AU; HA et les semi-voyeiles 

dans Pordre VA, VA, RA. L I: ies cinq groupes (,1c consonnes en commenQant par la 

* .<■ 

nasale. dans Pordre : \.t. KA, KHA. 07/1. GA el ainsi de suite; enfin les sifllantes Sd, 
,SM. SA, ce qui est tics prochc de Pordre des phonemes des pratyuharasutra. Pile est 
decide dans divers textes. dont le S I {chap. I et 7). cite 1)7, p. 32 l J. qui la fait 
apparaitre. lice a la kundalint, avant la serie des cinquante phonemes. Ce serait une 
« ecriture » (bien que son usage ne paraisse pas particulierement relever dc I’ccrit) de 
nature secrete, formant un aspect des phonemes plus subtil, plus cssenticl. que la 
matrkd. Pile est, de fait, ici consideree comme rclcutnt du plan dc madhyamd-vak. Lc 
KKV, 27, la mentionnc. 
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Ice cui te si: fait] avec [ce qui nait des] developpements 

DE I.HNERl ill D l VEIL . DES PREDOMINANCES DE L*ENI RGIE DE VOLONTE 
136 . AVEC IES QUATRE PHONEMES FORMES PAR L'INTERACTION 
UNIF1ANTE DE CEELE-CI ET D'aKULA, [PUIS] PAR EES PHONEMES 
[QUI VONT AVEC] CEI.UI QUI PRECEDE SA. V A PEI JR DU CONN AISSA- 
BLE, ET PAR CEUX QUAPPELLE A E EXISTENCE I. ENERGIE DC VOLONTE 
MELEE, //1 37:7 ACCOM P AGNES DES DEUX PHONEMES CORRESPQNDANT 
A L'ETAT D'ABSORPTION DE L'ENERGIE DE KULA , 

umnesamktiprasarair icchdsaktipradhdnakaih jj 136// 
tathaivdkulasanighattarupair varnacatuslyaih j 
vedyostnaruposdd\ v /rnair misrecrhdhhdvitair api / 137// 
kulasak Usamavesarupavarnadvaydnvitaih ! 

« Formes par l’interaction unifiante d'akula » : akuia est le lotus 
blanc a mille petales, tourne vers le has. du brahmarandhra 284 . La se 
tient la lettre A. Comme le dit la Samketapaddhati : « La lettre A , 
premier de tons ies phonemes, lumiere, est le supreme Siva ». le 
phoneme A a pour nature le supreme Siva et c’esl lui que designe le 
mot akuia . II est en interaction unifiante (samghattta), c’est-a-dire en 
union {sambandha) [avec deux autres energies, que denotent les 
expressions :] « avec la predominance de Lenergie de volonte » et « les 
developpements de l energie d'eveil » : Lenergie de volonte est la lettre 
/: Lenergie d’eveil est la lettre l . < est ce que dit la Parapancasika : 

« anuttara, iccha, unmesa, dna/ufa. Tsana el unatd, ces six [phonemes 
representenl] Let re et le bourgeonnement des energies de volonte, de 
connaissance et d'activite » 2!SS . 


Qu'est-ce a dire? Que lorsque se produit line interaction 
unifiante de la lettre 1 qui est dans akuia el de la kulakundaliuy qui est 
energie de volonte (/) el qui se tient dans le mulddhdra , nail la lettre E. 
De ('interaction de ce meme [A] et de Lenergie d'eveil {(J) nail la lettre 
O et de Linteraction de ces deux phonemes [E et O] et d'akula (A) 
naissont les lettres AI et AO. La Parapancasika le dit [egalement] : 

« Quand les energies anuttara e t dnanda sont associees a icchdsakti , apparait 
le triangle; puis, quand s*> ajoute encore icchd. [nail] la figure a six 
angles » 2S0 . 


284. C T. I >T, pp. 35-36. 

285. Citation du si. 32 de la Parapancasika. L'etre ou ['essence < satin ) seule des irois 
energies, e'esi-a-dire ces energies elles-mcmcs, a Fetal' nalurel . ce sont les trois voycltes 
breves, l. /, L . Leur bourgeonnement ou gonflemeni (ucchunanl). ce sont les memos 
voyelles, mats longues: -I. I. I'. 

286. hi., si. 34, On a dans le premier cas A + I = /', qui, en devanagan, a la forme 
d un triangle. Si ensuite ) ou I s’ajouteni a E. on a AI. dont la graphic n'est pas cello 
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« Quand ces deux sc joignent [apparait] clairement le corps [phonemique] dc 
1'energie d'activite et quand les trois energies qu’on vient de dire se combinent, 
on a le irident [des energies], destructeur de la dualite »- s7 . 

« Et par ceux qu'appellc a I 'existence 1'energie de volonte melee » : 
scion ce que dit la Parapancasika : 


« Quand dans iccha et liana surgit ce dont la nature est celle du mondc 
manifesto on non manifesto, les quatre phonemes suivants. qui sent sterilcs. 
sent rev e les 

[Ainsi], quand [1'energie de volonte] est melee a akula (A) et Tsana 
if), les phonemes grossiers sterilcs sont appeles a 1'exislence. C'est avec 
ceux-la aussi [que doit se fa ire le cultej. II s'agil toutefois ici seulement 
des [deux phonemes sterilcs] brefs. Ainsi done, on a [d’abord] 1c 
premier phoneme, akula (/l). Le deuxieme est iccha (I), le suivant 
unmesa (f ). Puis vienneni les deux [phonemes] sterilcs brefs {R, L). 
puis les le tires E. AI, O, AV. Ainsi naissent neuf voyelles. « [Puis] par 
les phonemes [qui vent avec] celui que precede .V.t, vapeur du 
conn aissa hie » : com me le dit la Parapancasika : 

« Le mondc qui s’etend de HA a nuiya |se trouve] dans le germe qui exprime 
la realite existante (sattdxdcini — SVf). Ce qui forme [ainsi] 1'objeclivite y 
disparaissant. ce [germe seul] demeure » 28y . 


les spirantes (usmem — vapeur) out pour nature de creer le connaissa- 
ble fail des trente-six tatfva. « Les spirantes sont SA . SA. SA et IIA », 
dit un autre tantra. Cela etant, « ce que precede SA » : la lettre HA. 
est « la vapeur du connaissable » puisque c’est HA qui precede .S'.L 
C'est done avec les lettres precedant ce [HA qu it taut fairc le cultej. 


d une etoile ii six branches, mais qui traditionnellement est nomine safkona. (T. sur eeite 
appellation Rccherchcs, pp. 217-219. I 'dc, p.267. 

2S7, f mi + C = O. phoneme ou 1'energie d'activite est censee predominer; et si A 
ou A s'y ajoulcnt, on a At, le « trident des energies ». La citation ei-dcssus sc compose 
(avee des variuntes) de la premiere panic du si. 35 de rAnuttaraprakasapaneasika telle 
que la domic Led it inn de la KSTS. puis d’une ligne qui n'y figure pas, puis dc l'a litre 
moilie du sloka , suivic de la premiere ligne du si. 36. 

288. I hid .. .</. 33. Sur le processus d'apparilion des quatre phonemes « sterilcs ». of. 
Rccherchcs, pp. 210-211, Vac. pp. 254-62. 

289. Lc texte dc cette citation (st. 44) dans I'edilion KSTS de ce texle est : 

satldvdcini bije smin hhdti indy a tvidam jugal j 
Yiluptapratyaydkdram etui sa parisisvate jj 

Cette formulation n'auraii guere de sens dans lc eon texle de la Di. til lc s'insere par 
contre norma lenient dans son propre contcxle. qui dceril V uni vers com me naissant 
coni me farbre dc la graine du premier germe present dans la Conscience qui 
« enonce » lc cosmos, puis, par fusion en la triple energie, retourne s'y dissoudre « si 
bion que funivers progressivement se rcplic dans la t on science supreme ». 
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« Aecompagnes dcs deux phonemes correspondant a 1'etat d'absorp- 
tion de I'energie de kula » : I'energie de kula. cest la kundalini. 

"lk_- # ■ 

L'absorption de celle-ci (sc produit en ses] deux points, d'eveil et de 
repos, que sont le mill]ddhdra] et le brahmarandhra, Les deux 
phonemes ainsi definis sont LA et VA. Comme le dit le SvS [dans le 
passage qui va] de : « le lotus du muladhdra , jaune, a quatre petales, 
aux belles etamines » a : « c’est la le lotus de la terre », !e lotus de 
V ddhdra eta ill de la nature de la terre, [on a la] la lettre LA. Quant a la 
Iettre I 'A. el le a 1'ambroisie pour nature 2<K ’. Selon ce que dit le SvS 
[dans un passage commen^ant par] : 

« Le lotus de kula est dans le hrahtnaramlhra , une fraction de doigl plus 
haul - M , 6 MahesvarT!, Wane, aux belles etamines, a ini He petales, tounie vers 
le has ». etc.. 


et se term inant par : 

« I'energie vydpinT. scale, versant en pluie le Hot de 1'ambroisie », 

le phoneme I A est de nature ambrosiaque. C'est ainsi de ces deux 
phonemes-la jaussi] que [le culte] est accompagne. Qu’est-ce a dire? 
Que, par l’eveil de kundalini , qui est volonte et energie de kula, par 
l'absorption en akula [de celle-ci] grace au percement successif des 
douze nceuds, des cinq « dels » 2<>2 el des six cakra , sont prod nils les 
quatorze phonemes A, /, U. R, L. E, AL O. A l', HA, YA, VA, RA, 
LA 2q A Ceci est aussi dit dans un autre agama, dans un passage 
concernant I extraction de la bhutalipi : « les cinq breves, les diphlon- 
gues, I'espace, Pair, le feu, 1'eau et la terre » :<w . Telle est la nature du 
cakra aux quatorze angles. Voila ce que eela signifie. / 136-138// 

1 -infill] est dit comment comprendre el concevoir les deux expres¬ 
sions : « dans le Saubhagyadayaka[cakra] » et : « revues par transmis¬ 
sion traditionnelle » : 


290. LAM et l AM sont, on le sait, les hlja de la terre et de 1 eau. 

291. yavdd urdhvaui : « un grain dorge plus haut », mais est-ce une bonne lecture ? 
Divers mss donnent dhruvdd urdhve, sans qu'on voie bien ce que serait ee dhruva. II 
pourrait s'agir de la colon no vertebra le. par Ibis appelee merudamla. qui est un axe en 
quelqUe sorte polaire. Sur les lotus kula cl akula. cf. DT. pp. 34-36. 

292. gagana : sans doutc s'agit-il des cinq centres du corps subtil, sillies enlre les 
cakra. qu'on a vus precedemmeat (1)1. pp. 80-81, cf. supra, p. 161. note 265) sous le 
nom de vvotnan. 

293. Ce sont les quatorze premieres lellres de la bhutalipi. 

294. Citation du Saradatilaka, 7.2. dont les si I a 7 donnent I extraction de la 
bhutalipi. 
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ET [ENF1N] PAR [/EXPANSION DE IESSENCE D1 LENERGIE : [C ESI 

par tous ces mo yens]. 6 MahesvarT! 138 [qu'il faut fai re 

LE CULTK] OHS [YoGJNT] REVUES PAR TRANSMISSION TRADITIONNELLE 
DANS I.H CAKRA SaRVASAUBHAGYADAYAKA. 

sakteh sdramayatvena prasrlutvdn mahesvari //l 38// 
sun i pradayaknu nay at as cakre so uh i ; ayvaddyake 

L’expansion, le Hot. dc lenergie est celle de la kundalinl\ qui est 
energie de volonte. Comme on l’a deja dit, die s’acheve avec Siva, le 

<r 

Sans-Egal (wmttara) au point ou se trouve akula. C'esl de cette 
maniere, par ce surgissement [de kunihilini], qu'apparaissent les 
phonemes et c'esl paree que leur expansion se fait a in si ( = selon ce 
que dil la tradition) que les energies SarvasamksobhinT, etc. [qui leur 
sent assoeiees] sont revues par transmission traditionnelle. Comme on 
I "a dit plus haul : « la tradition orale se trouve sous la forme de la 
grande Connaissance dans la bouche du Maitre spirituel » (YS, 2.26), 
c'esl paree que |renseignement relatif a] ['apparition des phonemes ne 
s’oblient que tie la bouche meme d un maitre que ces [YoginT] ont 
cette meme nature : qu'elles sont revues par transmission tradition¬ 
nelle (sanipradayakramayata) . jj 138-139// 

P . 331 6 Dlhssh! les [Yogini] ay ant a leur tete Sarvasamkso- 

biunT, splenoides. semblables a Anima, etc., [sont cm les oont 

II. FAUT FA IRE LE CULTE] DANS LE CAKRA DOST LE NOM CORRES¬ 
POND A CE QU'IL EST, EN S’UNISSANT A LA FORCE DE LA BEAUTE 295 
QUI SE REPANO SANS COUPIJRE. 140 El LA SIDDH1 TsiTVA, PURIFI- 
C ATRICE DU CORPS. DES SENS. ETC., [REAI ISLE] DANS LA TRIPLE CITE 
QU'ON A DECRITE, [TOUT COMME LA DEESSE] TrIPURAVASINT. QUI 
DOIT LI RE REAL1SEE EN DETRUISANT LA SOUILLURE ORICilNELLE QU'l'ST 
LA CONJUNCTION [AVEC LA DUALITE] : 141 TOUTES CES [OEITES], 

6 DEESSE, DOIVENT ETRE ADOREES AVEC TOUTES LES OFF'RANDES. 

niran larapraih arupas a i ibhag\ ahalayogatah jj 139 [f 
anvartilasanijnakc devi animasadrsdh suhhdh / 
sarvasaniksohhinTpurva dehdksddivisuddhidd jj 140// 

Tsitvasiddhir api ea proktarupe puratrave 
yogiidiktesabhedena siddiid tripuravdsinT 141 
etdh samptljayed devi sarvah sarvopaedrakaih 

« Semblables a Anima » : comme on Fa dit plus haul (YH, 3.115) : 
« dies sont d'un rouge intense », etc. [Ces YoginT-ciJ ont done le 
meme aspect que les sidclhi Anima, etc. « Ayant a leur tete 
SarvasamksobhinT » : le CSS dit en effet : « l energie Sarvasamkso- 

295. « stuihhagya a les sens varies de felicite, grace, bcaute et gloire » (i Silburn. 
Maharthamanjart, p. 177. note). Stir ce theme, voir preciscment la MM et son 
coninienlaire. 66-67. 
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bhinl ». etc. J '"’ « Ce qui se repand sans coupure », c'est la meditation 
intense de la non-dualite d’avec Siva {simdvaitahhdvand). Voila ce 
qu'esl la beanie. La force de celle-ci esl Lenergie qui nail quand on 
accede a la jouissunee de la non-dualite avec le supreme Siva, objel du 
supreme amour, qui esl supreme beaute. Cette force, cette energie, 
vient de la. Dire qu’il taut s’unir a el le signifie done que fie cube doit 
se faire] en s’unissant avec lenergie qui fait atteindre la beaute de la 
condition du « .le » absolu de Siva, supremement beau, universelle- 
ment desirable, objet du supreme amour et qui a pour ennemi le 
samsara , enlierement repugnant, laid, souille et impermanent. « Donl 
le nom correspond a ce qu'il est ». e’est-a-dire ayant un nom donl les 
syllabes out un sens qui s aceorde [avec ce qu’il est reellemenl] 
C'est dans ce eakra qui donne la beaute {saahhdgyadayake cakre) 
qu on doit comprendre qu'il taut faire le culte. 

« Le corps » {deha) est ce qui est forme de I'ensemble des trenle-six 
tattva 2m . Ce mot designe ici le sujet connaissant qui croit a tort au 
moi [empirique]. « Les sens » : les facultes sensibles (indrivfmi). ce son! 

* -T * * 

les criteres ou instruments de la connaissance (pramdmlnt). Quant au 
mot « etc. », il englobe les objets formant le connaissable (prameya). 
La « purification » de ces [trois facteurs], c'est le repos indivisible dans 
la Conscience - ,J, \ Cette purification realisee, le sacrifiant parvient a la 
condition d Isvara, qui est [totale] liberte (svd/antrvam). Et cela se 
produil, comme on le dit ici, « dans la triple cite » {pur at rave) : le 
sujet connaissant. la connaissance et le connaissable — la condition 


fde ceux-ei] etant des lors de demeurer dans la Conscience. On dira en 
el let un peu plus loin (YH, 3.150, p. 341) : « Nourriciere des [trois] 
cites que sont le sujet connaissant, le connaissable el la connais¬ 
sance ». « En detruisant la souillure originelle qui est la conjonction 
I avec la dualite] » : comme le dit un autre traite : « Le soi est lie au 
sens interne, celui-ci aux sens et ces derniers aux objets, les organes 
des sens ne pouvant agir que dans la mesure ou ils sont touches par les 
objets auxquels ils sont etroitement lies, ceux-ci retain egalement [au 
soi] >C°°. L'expansion des rayons de la conscience [ne peut done se 
faire] de diverses fagons que dans [le lien entre] le sujet connaissant, la 
connaissance et le connaissable et cette connexion est la conjonction 
I ici mentionnee] : c'est la souillure originelle. Celle-ci, l etat souille, est 
I'obscuration venue de Lexterieur, due a ce que le soi se laisse 

2%. NSA. 1.135-138 (pp. 12«-I20>. 

i. Lc Sarvasaubhagyadayakacakra est cense, comme 1c dii son nom, donner tome 
forme de felieite, gloire ou beaute. 

29S. Cf. DT, p. 320, ci-dessus, p. 347. note 267. 

299. cidekavisnlmi : tout vient en definitive « reposer ». se fondre. en la Conscience. 
Cf supra, p. 268, note 14. 

300. La premiere par tie de cette citation, du Nyayabhasya. a deja etc faite pp. 110 
204. 221 et 293. 
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partic Li I arisen par les sens et le sens interne, bien qu'il ne soil en realite 
que Conscience indifferenciee, sans dualile ni entraves. C'esi en 

333 detruisant cette [souillure de la dualile quon realise ou atteinl 
I ripuravasinT], Cette destruction est repos dans le supreme Sujet 
conscient, obtenu par fusion avec lui en une seule essence, en se 
detournant [du tnonde], C est ce que dit la Parapancasika : 

« Hommage a 1’Ocean de la Conscience de Siva dont la nature est celle du 
[supreme] Sujet conscient, lieu de repos de ce qui se divise en tous les courants 
de la conscience! » 301 

Et dans la Stotravali : 

« Partout ou se rencontrent les rayons de lumiere, la memo 1’Omni present se 
deploie » 30t . 

[Ainsi] « esl realises » (siddhd) TripuravasinT, Mailresse du qua- 
trieme cakra qui, comme on Pa dit, a pour nature le repos dans la 
triple cite. Ces dvaranadevatd, avec la Siddhi et la Maitresse du cakra, 
« louies », il les laut adorer avec tous les upaedra : parfums, lumieres, 
etc. //139-142// 

334 Est dit le culte du cinquieme cakra avec toutes les representations 
qui I’accompagnent : 


[L'ENERGIE, DANS I E CINQUIEME CAKRA,] A POUR NATURE CELLE 
DES NADA PEKPETUKI.S PRESENTS DANS LES NEUF FENTES, AINSi QU'lJN 
ASPECT GENERAL ET COMMUN, TOUT EN ETA NT FAME DE SONS DIS- 

tincts. [Fi le est maniekstee] par dix phonemes, ombres des 

OB JETS DE CONNAtSSANCE IMMOBILES OU MOBILES. 143 CE SON I 

les YoginT Kui akaulika, donneuses de tous les accompli¬ 
shments. 

sadatanimam ndddnam navaramlhrasthitatmandm 142// 
mahetsdmanyarupena vytivrttadhvaiurupml / 
asthirasthiravedvdnam i havarupair dasdrnakaih //! 43// 
kulakaidikayoginya/j sarvasiddhipradayikdh 

« Perpetuels » : dans la mesure oil iIs sent manifestos dans le corps, 
ces sons subtlls {nada) sent nommes : avikrta, sunva, sparsa , nada, 


301. Cette ligne ne se trouve pas dans 1‘edition KSTS de la Parapaneasikii. V.D. la 
place en tele dc son edition de ee texte (Yll, appendice. p, 395). 

30—. Citation deja iaite p. 211. File le sera tie nouveau p. 387. sans indication de 
source. Ellc ne se trouve pas dans la Sivastotravali d'Utpaladeva editee dans la KSTS. 
I,es rayons de lumiere {mancayiifi) son! ceux ties faeultes sensibles ( indriva), insepara¬ 
bles du soi. comme vienl dc le dire Amrt. le soi etant lui-memc lie a I'absolu. Cest la 
meme notion que celle qifexprime la stance 117 du VBh, qu Amrt cite d’ailleurs plus 
loin (Di, pp. 339-40). 
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dhvani, Hindu , sak 11 , hija el aksara - W3 . 11s son! dans !es neuf femes 

(ra/wtora), c'est-a-dire dans les neuf « supports » ( ddhdra ), portions du 

ciel [interne] (gaganahhaga) interieures a la susumna , dont les noms 

sonl : [ nn ~ik\(!d/iara t svadhisthma, manipura, andhata, [puis,] au-dessus 

de cclui-la, vqjrapadma, kantha 30 \ lamhikd, visuddha et J//?r7 Cest ce 
que dit le SvS : 

« ad/uira, svadhisthanci, manipura, andhata, madhyama, mjrakantha et 

Uiminka, visuddhtka et ajna. sache que tels son! les neuf [supports] : si’ on cn 
enleve Irois, [on a] les six cakra » 305 

303. C esi la lisle des huil nada d'andhata de la citation de la Samketapaddhati 
donnee dans Di, p. 193 avec en plus, avikrta place iei en tete et qui serait, selon V. 13 

ai de la reunion des hull autres qui, lout com me lui, seraient englobes par un 
mahasamanyandda, d’ou le total de dix donne ci-dessus. Ces nada reinvent de 
madhyama , Ic plan « intermediaire » de la parole. 

304. Cette lisle ne coincide pas exactement avec cello du SvT alleguee pourtant en 

pnnape pour la confirmer : vajrapadma el kantha dans le premier cas, madhyama et 

vajrakmha dans le second. Un des lex les serait sans doute a corriger : celui du SvT 

probablement, si I on considere que, dans 1 e yoginlcakra du Kubjikamata, les You ini 

sunt p acees sur un vajrapadma (KM 1. 15. 41). ce qui eonfirmerait la premiere lisle Sur 

ce yagmteakra. voir la these de D. Heii igjers-Seelen, The System of Five Cabas in 
Kubjik at antra 14-16 (Utrecht, 1993). 

30.'-. C es neuf « supports ». qui se confondent en partie avec les cakra habituels ne 
sont pas mentionnes ailleurs dans la DT. Amrt, DT, p. 34. cite un passage du SvS 
mentionnant [rente adhara. dillieilement situables, quand il commente les si. YH. 1.25- 

' J UI fonl ctat de neuf ceil Ires commenganl par le lotus ah id a a mille petales et 

s achevant avec le hindu sur le front et on un mahdbindu (distinct on non du lotus akulu 
superieur). 

Le \ H, 2.8 rev lent sur ces neuf emplacements (sthanaf qu’Amrt explique alors en y 

omptant exphqitemeni, au-dessus de Vdjna. le hindu situe an niveau du front. YH. 3.30 

(el . i, p, ^37} a ks sw cakra « classiques », du muladhara a Yajnd* sans akula lamhikd 
ni bmdu . 

VKlyananda. dans LArthaR, mentionne un navddhdra , mais forme des « six cakra, 

muladhara, etc. », plus lamhikd, Udafa et brahmarandhra , ainsi qu’un medhrddyadvuda- 
santam qui, lui, reste inexplique. 


c 


8 

7 

fi 

S 


3 

1 


YH, 1.25-26, 

Df, pp. 34-41 

YH. 2.8. 
pp. II3-4 

Di, p. 334 

YH, .1.30. 

D[. p. 237 

bmdu (mahdbindu ?) 
akula 

bidu {bmdu) ; laldta 



djna (hhnimadhya) 
lamhikdgru 
visuddha (kantha) 
unuhata eoeiir 

hhrumadhya 

Icuuhikfigra 

visuddha 

andhata 

djna 

visuddha 

lamhikd 

kantha 

a/ha 

visuddha 

CUtUir 

manipura nombril 

sdkta svudhisjhuna 
(tgni - muladhara 
akula ( vim) + kula 

nombril 

sak hi 

agni 

akula 

vujrapadma 

andhata 

manipura 

svddhisfhima 

nudddhdra 

nombril 

svddhisthdna 

■¥ B 

null adhara 


On voil que le nombre des cakra varie selon les besoins. 
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p. 335 [Ces sons] sc trouvent ainsi dans ces supports. Ils v sont « sous 
un aspect general el commun » 300 . « General », c'est-a-dire sans 
commencement ni fin. et « commun », c'est-a-dire qu'ils sont, dans 
leur ensemble, caracterises par un son ( dhvani ) non particularise 
(nirvisesa). [11s y sont] sous cette forme-la. [La Deesse y esl aussi] 
« faite de sons distincts » : etant ainsi decoupee, c'est-a-dire avant la 
forme d un son (dhvani) divise cn dix. En d autres temies, die esl 
subtile et [relevant de I'JIntermediaire, tout en etant faite des neul 
rnlda : avikrta, etc. « Les objets de connaissance mobiles et 
immobiles » : 1c connaissable mobile est ce qui releve des sens 
d'action. Ce sont les actions de parler, saisir, se mouvoir, excreter et 
copuler. Le connaissable immobile, lui. releve des sens d'aperception : 
c’est le son, le contact, la forme, la saveur et fodeur. Tels sont ces 
objets de connaissance. Leurs « ombres » (dulycl), ce soni les reflets 
des images [que sont les objets]. C’e sont « dix phonemes » : les dix 
formant les deux groupements des cerebrales et des dentales. [C'est 
par ces phonemes] que sont manifestoes « les YoginI Kulakaulika » : 
ce que designe le mot kula , ce sont les dix sens car ils font partie du 
corps, qui est kula, Les objets propres a ces dix [sens] sont nommes 
kaidika puisqu'ils sont en relation avec eux. La connexion, le lien, 
enlre ces deux series est un lien de cause a eflet. Telles sont les 
K ulakaulikayoginT. 

sr 

Mais, dans l'ordre d'apparition de la bhutalipi , les deux premiers 
groupements de phonemes ne sont-ils pas les gutturales et les 
palatales? Pourquoi fait-on apparaitre dans le [cakra] a dix pointes les 
cerebrales et les dentales? La reponse est : parce que [la portion du 
sri]cakra composee du cakra a quatorze et des deux a dix pointes a 
pour aspect [principal] la conservation cosmique. or [ces deux varga] 
se trouvent former la partie mediane de la bhutalipi dont faspect 
p. 336 [principal est p red semen l ] la conservation 307 . Ainsi done, ce cakra a 
une appellation qui souligne sa nature de nada , celle-ci etant celle, 
subtile et relevant de madhyatna[vak], des [phonemes] qui sont a son 
origine. 

Cb- 

[Les YoginI de ce cakra] « donnent tons les accomplissements » : 
I'accomplissement (siddhi), c'est d apercevoir intuitivement { pratlti ) 
I’ensemble des particularity relevant des sens d’aperception et 
d’action, ce qui est repos dans le sujet connaissant 30H . Telle esl la 
siddhi qu'elles donnent. //142-144 / 


306. mahasamanyaritpa : irait commun qui englobe tout, done plus etendu {maha) 
que les autres, auxquels its est commun tout en les depassanl. 

307. Puisqtrils sont dans le cakra central de ee groupe de trois qui, eomme on l*a vu 
(Di. p. 93. supra, p, 172. note 301) est « conservation-conservation », 

308. pranulirvisriiiui : cf. ci-dessus, p. 268, note 14, 
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Leur dhvdna est dit : 

Blanches, vetues de blanc, portant 

j I I A A 11 


-:S ORNEMENTS Bl A NX'S, 


svetdmharadhardh svetah s ve t a hiuiranabhi tsi i ah jj ] 44// 

C'est facile. //144// 

Est dite I'origine du Sarvarthasadhakacakra : 

[LES YOGINT] SARVASIDDHIPRADA, ETC., SOM DANS IK CAKRA 

S A R V A R TH ASA DHAKA, DONT US NOM CORRESPOND A CH QU’lt EST 

CAR SE PRODUH LA ONE EXPANSION DE LA NATURE PROPRE DES 

MANTRAS. //145// 

man! ran an i s vapra tharupayogud an varthasan i jhak e 
sar vasiiidh ipradddyds in cak re • sar i drthasddh ake j j 145 // 

* F 

Lc CSS dil [aussij : « El la deesse Sarvasiddhiprada », etc. 309 . Les 
man Iras, com me on Pa deja dit 31n , possedent lc pouvoir de liberer par 
la pensee {minimatranavant). L’expansion du soi [de ces mantras] qui 
sc produit la cst la realisation mystique de ce que not re propre soi a la 
nature du « Je » absolu de Siva {siveiliambiidvahhavana ) : le soi du 
sddhaka ayant lui-meme la nature de Siva {sivatman). C’*est cola qui cst 
lc salut par la pensee. C ’est pour cela. du fait qu'apparait la line 
pensee que caracterise la realisation mystique de la nature du Soi de 
Siva, que le eakra a un nom qui correspond a ce qu'il est. Et c'est en 
demeuranl dans ce [cakra\ dont le nom repond parfaitement a ce qu'il 
est. puisque sa particularite est d'etre lc lieu ou s’atteignent tous les 
buts vises, que Ton parvienl au but supreme : la liberation, but de tous 
les sddhaka*" . C'est dans ce Sarvarthasadhakacakra que [la Deesse] 
« se tient » : verbe a ajouter pour completer la phrase. //145 


[Maintenant] est dite la Maitresse du cakra en analvsant le sens des 
elements qui composent son nom : 

La Maitresse du cakra est TripurasrI, 6 Grande Souve- 
Raine! [Ainsi nommee] parch qu elle est cause de la prospe- 

RUT DES TROIS MONDES. En OUTRE, NEE DE LA PURIFICATION DES 
MANTRAS, //146// ON DIT [QU’ELLE DONNE] LE POUVOIR DE SUBJU- 
GUER A VOLONTH. TOUTES CES [DE1TES], II FAU I LEUR RENDRE HOM- 
MAGE. 

lokatrayasamrddhindm hetutvdc cakrandyika / 
tripurasrlr mahesdni numtrasuddhibhavd punah //l 46// 
vasitvasiddhir ukhydtd etdh sarvdh samaveayet 

309. NSA. 1.169 (p. 129) ou on lit : sarvasiddhiprada saktih. 

310. Cette glose du mol mantra a en eft'et deja etc donnee : DT. p, 104. 

311. On \ oil que le sddhaka, s'il osi avani lout un huhhuksu. peut aussi etre munutksu. 
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« Lc monde » : ce qui voit Uokayati) est le monde; la vision ( lokana) 
esl le monde; ce qui esl vu est monde : de celte analyse (vyufpaUya). 
[il appert] que fcette deesse] est TripurasrT {« Prosperity des Trois 
Cites ») parce qu elle cause la prosperity des trois mondes que sont le 
sujet connaissant. Ic connaissable et la connaissance, [prosperity] qui 
esl repos dans la plenitude du supreme Sujet conscient. [Cette 
Tripurasrij, maitresse du einquieme cakra. il en laut taire le culte. 
Voila ce que cela signifie. « La purification des mantras » : comme on 
l'a dil plus haul « dans akuku dans ce qui esl appele visit... », etc. 
(YU, 1.25, p. 34) — , [cetie purification, qui se fait] au moyen de 
Penonciation [du mantra poursuivie] jusqu’a la fusion en unmarii, est 
realisation meditative (bhavana) [par I'adepte] de sa nature de 
Conscience. Grace a eette purification, [la Deesse donne a] son 
stulhaka le poavoir surnaturel de tout soumettre a sa volonte 
(vasitva ) 312 , c est-a-dire qu'il a le pouvoir [de realiserj ['emanation, la 
conservation et la resorption de tout P uni vers : atteindrc la condition 
du supreme Siva ( parasivatdprdptih ). c'est eela-merne. Et ce pouvoir de 
tout subjuguer se trouve dans ce cakra. II faut rend re ho mm age a 
toutes ces avaranadevatd. accompagnees de la Siddhi et de la 
Maitresse du cakra. II 146-147// 


Le culte dans le sixieme cakra avec les representations qui 
l'accompagnent est dit [ensuite] : 

O Deesse! les phonemes ka. etc., dans leur expansion, sont 

MANIFESTOS PAR LA KISIMUNT EN FAISANT FACE VERS ! 1: HAUT Ot 
VERS LE HAS. //147// QUASI) FELL SEXTHRIORISE PAR LA VOLONTE 
DE KULA. ILS SE REVELENT PAR LES YoGINT INTERIEURES, SaK- 
VAJNA, ETC., SUPREMES. CeLLES-CI SE TIENNENT DANS LE CAKRA 
Sarvaraksakara, QUI OPERE L’ABSORPTION TOTALE, [CAR II 1ST 
LE LIEU OU I.ADKPTEI S'aBSORBE EN SA NATURE PROPRE. 


urdhvddhoimikhayd dcvi kundalinyii prukdsitdh 
kulecchava hahirhhdvdt kddivarnapral/ulmaydh . 
nigarth a yog in Tvcicvdh svarupd vcsarfipuke //148// 
sarvavcsakare cakre sarvaraksdkarc parah / 
sarvajnddvah sthitah 


147 


P- 


339 « En faisant face vers le haul ou vers le has » : comme le dit le CSS : 

« lorsqu’elle fugure », etc. 313 , c'esi par la kundaliru quand el le fail 


312. Tout ce passage tail ressortir le caraetere double qu’ont ici ics siddhi reparties 
dans Ics neuf parties du sricakra : a la Ibis di\ mites, divinisations. epiphanies, de divers 
pouvoirs suroaturels, et ces pouvoirs cux-mcmes, que le sadhaka pourra acquerir en 
faisant le culte prescrii dans chacun des cakra ou se relrouve ehacune d'cllcs. 

313. vadadasaii srhgdtapijhat kutUarupini : NSA, 4.12 (p. 211). 
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lace [d'abord] vers le haut pour atteindre le supreme Purusa qui se 
trouve en akula , puis en faisanl face vers le has. pour manifestet 
I’univers. en reposant de nouveau dans le muldclhara que sent 
nianifestes, qu'apparaissent, [Ies phonemes]. « Par la volonte de 
kula » : on a deja dit ce qu'est kula : e'est le sujet connaissant. la 
connaissance et le connaissable 314 , sa volonte etant en V occurrence 
d’apparaitre exterieurement. « Quand elle s'exteriorise », elle forme 
l'expansion des phonemes KA, etc. Du fait de la volonte de kula de 
manifester les trois aspects de la realite que sont le sujet connaissant, 
la connaissance et le connaissable, qui couvrent la totalite des trente- 
six tattxcu [1'energie divine] s'eleve, a partir du [lotus] akula mi se tienl 
le supreme Siva, sous la forme de la kundalini qui detient en elle 
1 ensemble des tattva et des phonemes. Elle fait ainsi apparailre les dix 
phonemes KA, etc. t'eux-ei « se revelent par les YoginT interieures » 
— on les nomine en effet NigarbhayoginT, Comme cela a deja etc dit : 
« Le sens interieur, 6 Grande Deesse. e'est I’experience du soi, du 
maitre spirituel el de Siva » (YH, 2.48, p. 174), de telles YoginT sont 
assoeiees an supreme Sujet conscient dont la nature est expansion de 
la non-dualite. Ces YoginT interieures sont les rayons de lumiere de la 
conscience : elles sont les mouvements des dix faculles sensibles 
determines par le contact des sens avec leurs objeis. « [Car ce cakra est 
le lieu oti I’adeptej s’absorbe en sa propre nature (svarupdvesa- 
rftpa) ; e'est f absorption 315 en lui-meme du sujet conscient, du soi 
du sadhaka qui pense : « je sms le supreme Siva ». Dans le monde, il y 
a absorption [on plutot possession dvesa\ quand s’affirme la 
conscience d'un autre soi [que le sien propre], ainsi : « je suis Brahma, 
ou un raksasa » . voila ce qui s'opere la. [El cela se produil| « dans 

le cakra qui opere I’absorption totale ». II est dit en effet dans le 
340 VBh ,|(> : « partout ou la pensee va vers Lexterieur... » et : « chaque 
tois que par rintermediaire des organes sensoriels la conscience de 
l‘Omni present se revele... ». Dans cette absorption, [la divinite] 
fulgure sans dualite dans le sixieme cakra, lequel produit Labsorption 
complete en [Siva]. De meme qu'on protege le lait caille des 
corbeaux 317 , [ce cakra] protege, il ecarte du danger venant d'un objet 


314. t t. Di, p. 113. ci-dessus, p. 187, note 37, sur les sens du mot kula. 

3I> Slit les Oillerenles \aleurs ilu termc ave.ia. penetration, absorption, ou 
possession par une divinite, cf. ci-dessus, p. 349, note 277. 

316. VBh, 1 16-1 17 (pp. 146-7). stance indiquant que Siva etant le tout, les lacultes 
sensibles, les elements du monde exterieur, peuvent permettre d’acceder a 1’absorption 
en la Conscience absotuc (cillavct). lei. les YoginT, qui correspondent aux (ct sont les) 
faculles sensibles, « rayons de la conscience ». possedenl (ave.ia) le sadhaka et le font 
acceder a I’absorption (avesa) en sa nature propre (svartlpa) qui, en essence, est la 
Conscience absolue, le supreme Siva. 

317. On ne protege pas settlement le lait caille contrc les corbeaux. mais toutc 
nouni lure : la panic represente le tout, I.a regie du corbeau destructeur du lait caille 
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contraire a [tout ce que peul desirer le saclhaka]. La protection 
consistant a faire obstacle a tout ce qui est expansion de la dualite par 
la conviction intuitive d'etre inseparable du supreme Siva 
(parasivabhedapratiti ) : [ce cakra ] realise cela. fC'es YoginT sontj 
« supremos » : sureminentes. car capables de faire advenir cette non- 
dualite d'avec le supreme Siva. Ce sont « Sarvajna. etc. ». C omme le 
dit le CSS : « Sarvajna, Sarvasakti, etc. » 31H . Idles se tiennent dans (ce 

cakra]. //147-149// 

|Le tantra] dit leur dhyana : 

Elles portent le livre t:r le rosaire. // 


etah saha pustdksamdlikdh 149// 

pusta veut dire livre {pustaka). Le reste est lacile a comprendre 


[Maintenant] est dite la Maitresse du cakra en analysant le sens des 
elements composant son nom : 


Not RRlCtERL DES CITES QUE SONT M SUJET (ONNAISSANI, LE 
CONNA1SSABLE ET LA CONNAISSANCE, LA MAITRESSE DE CE CAKRA , 
ENCHANTERESSE UN1VERSELLE, EST APPELEE TrIPURAMALINL // 


B “ ) 


indtrmamipnimeyanaiii punmam panposim 
tripuramdlinT khyCuii cakresi sammiohuu 150 


Elle « nourrit » : elie fait s’amplifier particulieremenl les trois 
cites que sont le sujet connaissant. le connaissable et la connaissance 
car elle est vibration (spam/a) de la supreme Conscience. Elle est 
appelee, interprelee dans sa nature, com me TripuramalinT. « La 
Maitresse du cakra » : celle du sixieme cakra. Elle est enchanteresse 
de 1' uni vers : cost en accomplissant cet enchantement qu’elle assure 
I’expansion du sujet connaissant (limite), de la connaissance et du 
connaissable. ('omme le dit la Parapancasika : « Lc tattva de mciya 
est intuition de la differentiation en tout ce qui existe : parties 
de la [realite totale] » 31 ‘\ //150// 


kakmhdhighatakanyaya est uo excmple d'implication annexe (upalakxuna) frequem- 
menl cite. Cf. (i. A. Jacobs, A Handful of Popular Maxims Current in Sanskrit 

Literature (reimpr. Delhi. 1983, 3 e partie, p. 34). 

31 s Le NS A. I 173-175 (p. 130) donne les noms de ces dix YoginT, enumcrees ici, I)T, 

p. 254. 

319. si. 21 cd. dc I'AnuUaraprakasupaficasika tp. 4 de I’ed. KS I S). p. 397 de 1 edition 
de V.D. citee ci-dcssus, note 301. 
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Lk POUVOIR SURNATUREL QU1 EST PURIFICATION DE LENERGIE 
DE LA VID YA EST NOMMl'i PR A K AMY A. A CES DE1TES IL FAUT R IN¬ 
DUE HOMMAGE DANS L'ORDRE, AVEC TOUT L UP A CARA . //151 // 

vidymaktivisuddhim at siddhim prakamyasamjmtam 
etah sarvopocarena pujayed devatdh kratnat 151 / 

342 Les mantras sonl |les formules] dont la divinite est un dieu 
masculin. Los vulva ^ cellos dont la deite esl feminine. Ainsi done, la 
purification de Fenergie de la vidyd , e'est-a-dire do 1'energie qu'expri- 
ment les phonemes de la saubhdgycividya, laite des lrente-six tattva, 
c ost la supreme Conscience transcendant cos [tattva\. Voila en quoi 
die consiste. Le pouvoir surnaturel nomnie prakdmya (irresistibilite) a 
pour caracteristique [la capacite d’agir] selon son desir {kamandmt- 
rupa). C'est ce quo dit le Grand Poete : 

« I u es fluide, la reunion d'elements multiples to lait dur; tu es epais, suhtil, 
leeer et lourd. visible et tu differes aussi du visible. Tes puissances surna- 
turelles obeissent a ton desir » i2 °. 

Cos defies, ii faut leur rendre hommage « dans l'ordre », c'esl-a-dire 
d'abord aux avaranadevala, puis a la Maitresse du cakra. enfin a la 
siddhi . 11 faut lo la ire « avec tons Yupacdra », e’est-a-dire leur laire un 
culte avec lous les upacclra* 21 , le singular etant employe parce qu'il 
s'agit de choses de la meme espece. //151// 


343 


Est dite la puja dans le septieme cakra avec les representations qui 
raccompagnent : 

Les nceuds sou vr ant du fait de i interaction unifiante 
des souffles quand ils s' immobilise,nt [et e'energie] allant 

DE l A RACINE AU CCEUR OU SF. TIENT LA CONSCIENCE SOUS L' ASPECT 
DU PURYASTAKA VII));, hi FAUT FAIRE I.E CULTE] DES DLI SSES 322 , 
LES YOGINI SECRETES, VASIN!, ETC.. QUI SE TIENNENT, 6 AlMEE 
DES HERDS! DANS LE CAKRA SARVAROGAHARA, DANS LE FLAM- 
BOIEMENT DESTRUCTEUR DU SAMSARA, EN SUIVANT L'ORDRE DES 
GROUPEMENTS DE CONSONNES QUE TOUGHEN I EES KALA DES VOYEL- 
I ES EN FORME DE GERMES PHONIQUES. 


320. Kalidasa, Kumarasambhava, 2.11. Traduction de B. Tubini {La Naissance de 
Kumara. Paris, Gallimard, 1958) : le sadhaka qui obtient la siddhi de pmkamva pent, 
com me Siva, sc transformer ou agir librement selon son desir. 

321. Le si. 151 porte en effet sarvopacarena el non sarvopaedraih. 

322. l.e si. 153 porte : rahasvayoginfr devlh : accusatif pluriel. II faut done sous- 
entendre lc verbe. ce qu'indique d'ailleurs Amrt. p. 345. derniere ligne ; pujayed 

itvanusanguh. 
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YOiilMHRDAYA 


a 1 $~i! 


funuldintvayusamghattasphulitagrunthimulatuh / 
hrduydntarasam vitt is an\ h ipu i vast aka tmand 1 * 1 

hTjarupas varak alasprsta v argon usdra tah 
rahasyayoginlr devfh son i s dr a dal a n ojjvale // 1 53// 
sarvarogahare cakre samsthitd vtravandite 
vasinvddvdh 


[L'ouverture ties noeuds] est due a finteraction unifiante 323 des 
souffles prana et apana , quand leur aetivite propre a etc suspendue. 
C onime la dit un expert ; « ayant arrete le prana et \ apana en 
conl 1 actant I anus de fa^on repetee. on !es associe », c est par la 
jonction des souffles qu’un noeud esl ouvert 324 . La « racine ». c’esl le 
muladhdra. [L'energie. done,] demeurant dans les lotus qui, a partir de 
celui du mCdadhdra, sont presents dans la susunmd. louvre ces nceuds]. 
Elle prend alors « Paspecl du purvastaka vide », qui est la conscience 
dans le cceur. Selon ce dil un expert : « meditant [la kundalim] sous 
l aspecl d'un serpent donl la syllabe HUM fait palpiter fecial, on doit 
la tane aller vers le haut avee la monlee du souffle et de la pensee » : 
la kitndalini s eleve ainsi hors du muladhdra. Comme le dil le Maitre 
Expert 325 ; « puis, [il laut mediter] dans le lotus du cceur le 
dynamisme fulgurant de la Conscience», [le dynamisme] de la 
conscience 326 , dont la nature est celle de la Conscience meme, 
(ciddtman) fulgure dans le cceur. Cela resulte [aussi] de ce dit le S\ S : 

« O Maitresse des dieux! citi. citta, caitanya. cetana, les deux [series de 
lacultes sensibles], pva, kahl et le corps sont consideres [comme formant] le 
pur vast aka subtil » . 

Comme le dil la Revelation : « Le lotus du cceur sc tienl au centre 
de la cite » 32B , la cite, e'est le corps; foctuple forme de conscience 
(( //), e est le corps vide, le puryastaka vide. Et e’est sous « cel aspect » 
(taddfmand si. 152), sous la tonne [du puryastaka], que « se 

323. samghattat : sur les sens de cc lerme. cl . supra, p. 165, note 276. II s’agit id d'une 
coalescence des deux souffles qui. fusionnani lours puissances, provoquent l'ouverture 
do la susumnd ct la montec de la kundalini. 

324. Quand la kundatmT monte, les obstacles opposes par les centres du corps subiil 
nomnies « nceuds » [granthi) sont franchis : c ost Fouvertme ou explosion (sphutata) de 
ccs nceuds. 

325. Citation du Subhagodaya do Sivananda, si. 34 (NSA. App., p. 288). 

Los si. 34-36 do oo ic.xto presen vent, a pros col to vision do I’fencrgie puis do Siva, do 
placer menlalement conjointemcnt avec lo souffle expire et avec Ydvahanamatura ot la 
trikhandamudra — la deitc dans le triangle central du sricakra. 

326. samvitti. tonne qui designs plutot la conscience limitee. Cf. Di. pp. 28 el 85, 
supra, pp. 118 el 165. notes. 

327. Verset deja cite. Di. pp. 71 ot 320. Sur le puryastaka. voir ci-dessus, p. 336, note 
228. 

328. Citation qui scrait liree do la Mahanarayana Upanisad. 
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liennent » {samsthitah s/. 1 54) [les Y oginl Vasim, etc.]. Scion ce que 
dit la Parapancasika : « existant sous la forme dc bTja et de yoni, la 
deesse Matrka esi double » 3 -- g , ce qm a la nature de germe, ce sont les 
voyelles. les sei/e kala dc A a xisarga . Puis il y a ce qui est « touche » 

( samsprsta) [par elles] : les groupements [de consonnes] qui sont 
con joints a celui des voyelles : ceux de KA, C A, f A, I A, PA, } A, SA, 
cl c’est en suivanl cet ordre [que les YoginT apparaissent]. C’est ce que 
dil le CSS : « Le premier groupement dc phonemes est celui de A. La, 
6 Deesse, se trouve Vasin? », etc. 330 . Comme le dit encore ce texte : 
« II taut d'abord extraire la lettre BA », etc. 331 . [Ainsi] il faut adorer 
[chaque deite] en enonganl le bTja qui est le sien a la fin de chacun des 
i target Iqui leur sont associes], dans 1'ordre de chacun de ces bTja 3 * 2 . 

Mais. a ce propos, n'a-t-on pas dit plus haul que. dans les cakra 
qui precedent celui-ci : ceux a quatorze pointes, etc., les phonemes 
des devata [de ces cakra] etaient ceux de la matrka de bhuta/ipi . 
e'est-a-dire les neuf voyelles, les cinq [lettres] precedant HA et les 
varga de 7.1. PA, KA et C 41 Ne devrail-on pas, alors, mentionner ici 
les groupements restants ceux dc PA et des sifflantes comme 
etanl ceux des deites du [cakru\ a huit angles? C'est vrai : bien que 
|ces phonemes, en tant que| bTja des devata du cakra a huit angles, 
n'aient pas etc mentionnes, il taut cependant les prenilre en comple. 
« Les YoginT secretes » {rahasyayogini) : le secret des mantras subtils, 
c'est le pur vast aka. Ce sont les YoginT Vasin?, etc., qui lui sont 
conjoinles, associees, par un lien qui est celui de cause a el let. Idles 
sont secretes, cachees. car ce qui consume le purr as taka subtil est 
invisible; elles sont elles-memcs tres subtiles et done secretes. « Dans 
le flamboiement destructeur du samsara » : le samsara, c'est la ou 
existent les differenciations que sont Pirn permanence, la souillure et 
l'impurete. Ce qui detruit tout cela. qui le consume, c'est le 
flamboiement qui n est autre que la supreme Lumiere. C ela etanl, c esi 
la que se tiennent Vasin?, etc., « dans le Sarvarogaharacakra (le 
Destructeur de toute maladie) : le septieme cakra , qui possede une 
force capable de detruire cettc maladie qu'est le samsara imperma¬ 
nent, impur et souille. Le CSS dit a ce sujet : « Le premier 
groupement est celui de A. La. 6 Deesse! se tient Vasin? » 333 . II est 


329. Citation du si. 40 ah dc cc texte <cd. KS i Si deja cite p. 154 dc la Di. 

330. NSA. 1.77-88 (pp. 89-90). qui enumere les luut YoginT Vasim, etc., cf les varga 
auxqucls dies president. 

331. NSA. 1.81-88 (pp. 90-91). 

332. Amsi, pour VasinT, associee aux voyelles el dont le bija esi BLUM , on enoneera 
les seize voyelles (eventuellement precedces des bTja M\f f/RJ.\t SRL\l OSt). suivies dc 
BLUM + Uasinivagde vatilya i ntunah (cf. Niiyotsava. p. 90). 

333. NSA. 1.77 (p. 89) cite ei-dessus. 
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necessaire de completer le texte (,\7. 152-4) en ajoutant « il faut faire le 
culte » fdes dcesses]. //152-154// 

Le dhyana dc ees [deites] cst dil : 

( ’KS YOGINl IX HIKES DL VERTUS SURNATURE1J ES SONT DE COU- 
I1U< ROUGE, [l.EURS MAINS FORMENT] I.A MUDRA QUI PROTEGE lit 
CELLE QUI RASSURE 254 II TIENNENT 1.E LIVRE ET LE ROSA IRE. 


yaktavarna varaddbhayamudritdh jj 
pus taka ni japamalam ca dadhdndh siddhayoginJh 

Cclui qui est doue de verms surnaturelles (siddhah) 334 , e'est le 
supreme Siva. C’e qui lui est associe, conjoint, leur nature elant celle 
du puryastaka et leur caracteristique etant de donner la vie 335 , ee soul 
les [YoginT]. Le reste est facile a comprendre. 154-155 ■ 

I.A SlDDHl DE JOUISSANCE, PURIFICATION DE LA CONNAISSANCE 

pure, 6 MahesvarT! 155 ainsi que Tripurasiddhi, maitresse 

[du ( AKRA. A rOUTES CES DEI I I S] II FAUT RINDRE UN CULTE AVEC 

DES OFFRANDES Dli GOUTTES [d'EAU CONSACREl]. 

si uidhuvidvdvisitddhim ca hhuktisiddhim mahesvari 155 

* * * j r 

is varan tripurasiddhim pujaved bUidutarpanaih 

« La connaissance pure » : selon la formule de la Parapaficasika : 
« 1'unite de Lipseile et de robjeclivite, telle est, dil-on, la connais¬ 
sance » 33<> , la purification de la connaissance pure, qui est diffusion 


de la non-dualite d'avec Siva, est seion encore ce qu cnseigne 
Padage suivant : « a pres avoir perqu le connaissable par la connais¬ 
sance. il faut ensuite abandonner la connaissance » la com penetra¬ 
tion (samavesa) avec le supreme Siva, qui est une connaissance sans 
dualite conceptuelle et vide de toute discrimination en connaissance. 
connaisseur et connaissable. Voila ce que e'est. Done, le pouvoir 
surnaturel de jouissance ( bhukti ), e'est la grande jouissance de toute la 
diversite du monde qu'obi lent 1'adcpte possesseur tie ce pouvoir, selon 
qu'il est dit : 

« Tout funivers, de Siva a la terre, receptacle de remerveillement je 
folTre au Tout-Puissant, a Mahesa, le Grand Jouisseur ». 


334. S’agissant de Siva, jc traduis differemment siddha , mais les YoginT restent 
donneuses de siddhi au sens habituel du terme. 

335. jfvaiva : le puryastaka, corps subtil lie a Siva, coni me on La vu, c'esl la 
conscience dans 1c corps, ce qui La nitric, i’etre vivant. 

336. Citation dc la Tantravatadhanika. 3.41 (information V. I>.), texte que je ne 
connais pas, 

337. camatkara : cl. 137. p. 299, supra, p. 329. note 201. II s'agit done de la jouissance 
emervdllee dc funivers par I'adepte rejoignant fexullation divine de la manifestation. 
( ilaiion d un stotra de Bhatta Gaiigadhara Misra cite egalcrnent dans la RjuVi ad 
NS A, 1.1 S3 (p. 134). 
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Le culte de cette Maitresse du cakra, 1 ripurasiddhi, maitresse du 
septieme cakra , suldhi qui esi le supreme Siva transcendanl les trois 
cites (pura) du sujet connaisseur, de la eonnaissance et du connaissa- 
ble. doit etre fait « avec des offratides de gouttes [d’eau consaeree] ». 

_ mm IF ■ 1 |1 ■ * 


Cel a s’accomplit en offrant des gouttes de liquide 338 ainsi que 
mains d'orge deeortiques et des ileurs avec la mu dr a de bunion de Siva 
et Sakti, faite en joignant le pouce et 1'auriculaire. //155-156// 

Est dite la pitjd dans le huitieme cakra avec les representations qui 
l’accompagnent : 

6 DEESSE! [LES YOGINT], DONT LA NATURE EST CELLE l>ES TROIS 

ENERGIES, FLOTS EC LAI ANTS l>b LA CONSCIENCE, HIENFAISAN1ES, 

156 FORMES DU DYNAMISM!- DU FEU DESTRUCTEUR 1>U MONDE, 

SUPREMEMENT SECRETES, SONT LA CAL’S! DU POUVOIR SURNATUREL 

DONT l A NATURE ESI PLENITUDE ET NON-PLENITUDE, 6 SURESVARl! 

157., , Dans le cakra nomml Sarvasiddhimaya, qu’ornent les 

A YU )HA [DEVA TA \, SE TIENNENT LES QL1ATRE DEESSES DES PI! IIA AYAN I 

KamesvarT a leur tete. //158// 

saktitrayatmikii devi ciddhamaprasardh sivdh / I >6/ 
samvartagnikalarupcih paramdtirahasyakah / 
purnapurnasvarupayah siddher hetuh suresvari //157// 
sarvasiddhimaydkhye lu cakre tvdyudhahhusite 
sthitdh kumesvarJpurvds catasrah pTthadevatdh //1 58// 

« Dont la nature est celle des trois energies » : celles de volume, de 
eonnaissance et d’activite. « Plots edatants de la Conscience » : la 
Conscience (cit) est la Conscience supreme (samvit) qu'on appelle 
Ambika. Ses eclats (dhanum) sent des rayons (kirana). Le Hot 
(prasard) en est la vibration (spandabbuta) [formee par les regents du 
cosmos] nommes OddTsa, SasthTsa et Mitresa 33t) , dont la natuie est 
celle des [energies] Varna, Jyestha et RaudrT 340 . Toutes [ces entites] 
torment en effet le premier cercle de divinites entourant [la Deesse]. t e 
soul des « formes du dynamisme du feu destructeur » : le leu 
destructeur qui consume tout V uni vers. C’est la voyelle A , le supreme 
Siva, dont le dynamisme (kald) est la lettre HA , qui est la nature, 
Pessence, de ces [deites], celles-ci faisant partie et derivant (avayava- 
bhtlta) de Lenergie Santa 341 . Elies sont « supremement secretes » : 

33S. dravvabindutarpanciih : avec la nuidrn prcscrite, on lait lumber tics goullcs 
d 'arghvu special sur Ic cakra. 

339. Sur OddTsa, etc., deja mentionnes, DT, pp. 270-1, voir ei-dcssus. p. 306, note 112. 

340. Sur ces energies divinisees, cl; L)i, p. 25. 

341. On a deja vu (YH. 1.14 ct DT, pp, 25-6. ci-dessus. pp. 115-116. notes) le cakra 
;iux Innt angles {navayimi) defini com me dynamisme de la conscience el feu de la 
resorption, la dcmi-kala dc If A etant definie commc citkala (DT. p. 24). 
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elles le sont suprememenl en ce qu'elles le sont plus que toutes les 

[alitres] divinites entourant [la Deesse]. Elies doivent el re gardees 

absolument secretes 34 ' car elles lorment le receptacle meme de la 

supreme Conscience quand celle-ci fulgure dans le triple conditionne- 

meni du manas, de la buddhi el de 1 ahamkdra 343 . « Elles sont la cause 

du pouvoir surnaturel dont la nature est plenitude et non-plenitude » : 

fee pouvoitj[est plenitude car i! est absorption totale (satrtdvasa) dans 

34^ le supreme Siva. Sa nature est [aussi] non-plenitude car il a en lui toute 

la divei site de 1 univers. I el etant ce pouvoir, ayant ce double aspect, 

il se caracterise comme le repos de Punivers, depuis la lerre jusqu'i 

Siva dans le supreme Siva : d est cause de la liberation en v ie. « Dans 

le cakra nomine Sarvasiddhimaya » — car tel est son nom — 

qu ornent les dyudha[devata] : les ayudha , e'est-a-dire les hnit armes 

assoc ices de KamesvarT et de kamesvara. qui sont Fare et les fleches, 

le lien et le croc. Comme le dit le CSS: « jli faut adorer] 

respectlvemenl a Pouest, au nord, a Test et au sud les fleches el Parc, le 

lien et le croc >>, etc. 344 . Ainsi est-il bien etabli que |le culte dej ces 

ayudha releve de KamesvarT [et Kamesvara. Ces Deites] se tiennent 

dans le huitieme cakra. Elles out « KamesvarT a leur tete » : e'est ce 

que dit le CSS : « KamesvarT sur bangle anterieur » 345 . Les « quatre 

dee sscs des pit ha >> : comme on la dil. ces pit ha sont « dans l'ordre 

Ka, I u, Ja el O »• l<> . Comme nous I avons indique, ils representent 

aussi le sens interne, Pintellect, le principe degoite et le psychisme. Ces 

deites se reunissenl la. On a la [ainsi] Mitresa, SasthTsa, OddTsa et 

Caryanatha, formes des [energies] Varna, Jyestha, RaudrT et Ambika, 

qui ielt\Lilt constilulivement de la supreme lumiere ijiarapvakasdvava- 

vabhuta). Dans le giron sivaTte de celles-ci se trouvent [en outre les 

energies] icchd. jitdrta, kriyd et santa , relevant de Petiergie de prise vie 

conscience ( vimarsasaktvamsa), dont sont faites les quatre [deessesj 

Karnes van, VajresvarT, BhagamalinT avec TripurasundarT, [deesses qui 

semi au nombre de quatre] parce que la [supreme] Deesse du neuvieme 

cakra est^comptee avec les [trois] autres. Dans le huitieme cakra. en 

diet, il n y a que les trois [deesses] KamesvarT, etc., avec leurs ayudha. 
jj 156-158// 

350 Est [ensuite] expose le dhyana des avudhadevata : 


342. Ce sont en effet les AtirahiisyayoginT. 

343. II s'a^it de 1'absolu dans son dynarnisme fulgurant, mais cache derriere les 
elements contingents (upadhi ): le mental, etc., formant le psychisme humain. 

344. NS A, 1.179 (pp. 131-2). prcscrivant le culte a fairc dans ce cakra. 

345. NSA, 1.182 (p. 133). L’angle anterieur est la pointe du has du triangle central du 
sneak ra. 

346. DT. p. 58. Cf. supra, p. 139, note 183. 
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CES AYVDllA , BRILLANT D’UN ECLAT ROUGE INTENSE ET PORTANT 

leur armh flamboyante sur leur tete, I.burs mains faiSant 

LE GESTB QUI RASSURE ET CELUI QUI PROTEGE, IL FACT LEUR REN- 

DRE UN CULTE. [CeS OEITES SONT] DONNEUSES l)U FRUIT DESIRE PAR 

CELUI QUI LES MEDITE. //159// ELLES SONT EES TIENNES HT LES MIEN- 

NES ET CONFERENT LE POUVOIR SUR LES HO M MBS ET SUR LES 

FEMMES. 

dyudhas tvatiraktabhah svdyudhojjxalamastakdh / 
varadabhayahastasca pujyd dhycitrphalapradah //159// 
tvadJyds ca madTyds ca pumstrTvasyavidhdyinah j 

« Les ciyudha » : lcs a yudhade vat a, [II s’a git de devatd (fern.) :] le mot 
est an masculin pour des raisons de metrique. 11 faut se representer ces 
deiles comme ayant leur arme : « leur arme flamboyante sur leur 
tete », c’esl-a-dire qu’elles ont chacune sur la tete l'arme qui lui est 
propre. Comme cela a deja etc dit : 

« 111 faut rendre un culte a la grande Deesse] qui se tient dans la foret du 
grand lotus, au corps [empli del joie de la « cause », reposant centre mon 
flanc, a Toi, Deesse qui donnes le fruit que la volonte desire » (YH, 3.111-112. 
p. 302), 

fees armcs sont] a Toi qui es dynamisme sans attache 347 , reposant 
centre mon flanc, [moi] qui suis le Maitre de Punivers, le Seigneur sans 
attache, assis dans la foret du grand lotus. Ces armes qui te sont 
associees : 1'arc, les fleches, le lien, le croc, accomplissent la subjuga¬ 
tion des homines. De la meme fagon, les flechcs, etc., qui me sont 
associees realisent la subjugation des femmes. Voila ce que cela 
signifie. Le CSS dit a ce meme propos : 

« Enhardi par les armes du dieu de famour 348 que sont le lien, le croc, fare 
et les fleches. [fadepte] pourra agiter lcs femmes de I’enfer, de la Lerre et du 
ciel. De meme, 6 Maitresse des dieux! le corps rendu semblable a celui de 
Tripura grace aux [armes] de fenergie, [l'initiej pourra troubler aussi les dieux, 
les gandharva, lcs siddha el les vidyadhara » (NSA, 4.60-61. pp. 253-4). 

Le reste est clair. //159-160// 

[Le tantra] donne fextraction des hija qui sont les fleches de 
fenergie, car celle-ci lTavait pas cte donnee dans le CSS : 


347. amkitakala : cf. DT. p. 303 et . sur le terme anasrita. supra , p. 333, note 213. 
34X, madanair ; les armes excitatrices ou enivrantes, ou encore eelles de Madana, dieu 
tie Famour, Kama. En d’autres termes : les armes de Kamcsvara. la forme de Bhairava 
qui, comme on Ta vu, sc tient dans la « torct du grand lotus ». 
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A 

O SuRKSVART! CHS FLECHHS QIJI T APPARTtENNENT SOM' LES PHO¬ 
NEMES [CORRESPONDANT AJ LA PEAU, LI SANG, LA CHAIR ET LA 
CiRAISSE, AINSI QL E CELUI QUI SUIT [CEUX l>E] L'OS ET DE LA MOELLE. 
ASSOC IES [rousj A LA DEUX IE ME VOYELLE. 

t vagasrnmdmsamedo sthimajjarnaniah suresvari H 160// 
civ it Tyas i a rasa m vukta etc hands tvadTvakah 

" * # if 

Dans la serie du nycisa de Srikantha, etc. 340 , cinq phonemes, YA, 
etc., sont ceux des cinq elements corporels : peau, etc. C’c sont les 
« fleches » associees a la deuxieme voyelle : A. laquelle doit porter 1c 
Hindu (= AM), les fleches. les btja -fleches qui te sont associes, sont 
fles hija suivantsj : YA, donl la nature e_st celle de la peau, RA, qui a 
ceile lIu sang, LA. celle de la chair et VA dont la nature est celle de la 
graisse. L expression « celui qui suit [ceux tie| l'os et dc la moelle » 
designe la lettre SA, correspondant an sperme, qui[, dans la serie des 
elements de base du corps,] vient apres l'os et la moelle 350 . Si 
rextraction des hija de Kamesvara n'est pas donnee dans le C SS. elle 
1 est dans le SvS, [qui dil) : ddau pddavctrenycikhyant samvujen 
nalarakrame 3M , ainsi que dans d'autres agama. Tout cela etant bien 
con mu il n'est pas necessaire de donner ici celle extraction. //160-161// 

[La Maitresse de ce cakra,] Tripura mbika, est la genitrice 

DES TROIS CITES V AM A, ETC. 161// CES [DEITES], 6 DHeSSE AU 
Cl AU VISAGE 1 It FAUT LEUR RENDRE UN CUI.TE AVEC TOUS LES 
IPACARA [et ON OBTLHNDRA], 6 MAHESVART! LE POIJVOIR SURNA- 
TUREL DE VOLOSTI SANS LIMITES, CAR El LES ONT POUR NATURE LA 
SUPREME LIBER rf;. // 1 62// 

vdmddTnam purdndni tu jananJ tripurambika 161 
parasvdtantryarupat vdd icchasiddhir makesvari 
ctdh sarvopacarena pujayet tu vardnane //162// 

« Varna, etc. » : on applique a celles qu'on nomine Varna, Jyestha et 
Raudr? le terme de « cite » (pura) parce qu'elles sont presidees par 
Karnes vari. fragment de 1 energie de prise de conscience, dont la 
nature est celle des [trois energies de] volonte, connaissance et activite. 


349. (T. ci-dessus, p. 225. note 178. 

350. Si on se ret'ere cn diet an Prapancasaratantra (I, p. IDS) ou a l’Agni Purana, 
di. 145, dans le srikanthanydsa. YA est associe a la peau. RA au sang. LA a la chair, VA 
a la graisse et SA au sperme. (Cf. aussi Bhiiskara, Setu. p. 308). Dans la serie des 
substances de base du corps, le sperme vient cn general cn fin de serie, apres l'os el la 
moelle, cf. .supra, p. 280, note 46 (ad DI, p. 237). 

3M. II s agit apparentmenl du debut de Vuddhdra des hija en question : hors de son 
contextc, H est impossible de le traduire ni d'en voir le sens. On trouvera des mantras de 
ees divinites dans 1c Subhagodaya de Sivananda (NSA. p. 295). 
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donl les formes sont aussi Mitresa. elc. La genitrice de ces trois 
« cites » est, prise dans sa totalite, lenergie Ambika, nominee 
1 ripurambika (« Mere des irois cites ») et c'est die, faut-il ajouter, qui 
est la maitresse de ce cakra . L'Ajnavatara dit : « C'est par sa scale et 
propre volonte qull duet el reprend en Lui tout 1'uni vers » 352 . Selon 
cette Ibrmule. cclui qui fait le culte de cc cakra obtiendra le pouvoir 
surnaturel de volonte sans limites ( hchdsiddhi ), caracterise par la 
lotale liberie, celle d’emettre et de resorber V uni vers du supreme Siva. 
Et cette siddhi d'iccha se lient dans cc cakra- ci 3 A Voila quel est le 

sens. Ces avudhadcvard , assoeiees a KaniesvarT. etc., a la Maitresse du 

*- r 

cakra et a la siddhi. il en faut fa ire le culte avec tous les upacdra , 
parfums, etc. //161-162// 


[Voici enlin] le culte dans le neuvieme cakra . avec toutcs les 
representations qui l'accompagnent : 

Dans ee supreme cakra Sarvanandamaya, 6 Diesse ! dont 

LA NATURE ESI CELLE Dll SUPREME BRAHMAN , tL FAIT FA1RE LE 
CULTE DE MaUATRD’URASUNDARI, PURE CONSCIENCE, EN TOUTE 
LIHI RTE DE PRATIQUE. CELLE-CI EST I A GRANDE KaMAKALA, KGA- 
LEMENT PRESENTt: DANSl L IPSEITE ET L’OBJEtTIVITE. 


354 


sarvanandamaye devi parabrahmfitmdke pare 
vakre sainviuirupd ca mahdtripurasundarT //163// 

,v vairdedrena satnpujyd tvahanteiUmtayoh sum a / 
mahakamakaldrupd 

Coni me le dit la Revelation : « 11 comprit que le brahman est 
felicite » et : « C'est settlement par cette lelicite que subsistent loutes 
les autres creatures » 354 , [ce cakra] a pour nature celle du supreme 
brahman paree qu'il est fait de la supreme felicite. somme de loutes les 
felicites. Pour cette raison, il est supreme : transcendant (visvotuma). 
Faite de la vibration (spanda) du supreme Siva, dans le neuvieme 
cakra [se tient la Deesse] « pure conscience » 355 . Selon la formule des 
experts, qui disent : « La deesse Tripura est la Conscience elle-meme; 
la couleur rouge est sa prise de conscience » 3?0 , die se trouve 


353. I cs trois « cites *> en lam que TripurasundarT regne sur dies el cot respondeni a 
di verses triades formant ou animant E uni vers, triades que reiinit el domine Ambika. 
leur « Mere ». en tant que Tripurambika. 

353. l>eja cite trois lots : pp. 16, 112, 295. 

354. Tail.Up. 2.6 et BAUp, IV.3. 32. 

355. saipvittirupd : cf. Di. p. 343 et ci-dcssus, p. 364, note 326. II ne semble pas qu’il y 
ait iei de ditTerence de sens eiitre sumiitti et samvit . 

356. Citation deja faite. DI. p. 2S2. CT. note 14S. page 317 ci-dessus. 
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egalemenl dans i'ipseile et dans Pobjectivite 357 : die se lient en elles 
deux, et, com me nous 1'avons deja explique 35R , cette Mahatripura- 
sundarT est conscience. Hlle est « la grande Kamakala » : die est 
la deini -kata de HA 3511 [associee auj triple mahabindu qui est fusion 
parfaite de la lumiere et de la prise de conscience. C’est ee que dit 
le CSS : « ayant imagine le Hindu coinme etant le visage », etc. 3W) 
La Deesse qui est la conscience meme fde Ladorateur] {svasamvidde- 
vald) doit etre evoquee mentalement et honoree (hhavaniva) 361 
« en toute liberie de pratique ». cest-a-dire avec des substances 
plaisantes aux sens et dont la nature est celle meme que desire 
[eet adoraleur, pratique] que marque la fulgurance du supreme 
recueillement (parisphuratparamunusamdhdna). Coinme le dit le vene¬ 
rable VBh: 

« La ou la pensee trouve satisfaction, c’est en ce lieu supreme qu'il taut river 
[fermemcnt cette] pensee, car c’est la que Lessence de la supreme I'clicite brille 
pleinement » (VBh, 74, p. 115). 

Le pouvoir de tout obtenir (j)rdpti) est [egalement] dit : 

El.I K DONNE I t POUVOIR SURNATUREL D'[ATTEINDRE| I A VID 1 A, 

LES PITH A, ETC. //164// CETTE DEESSE, LA GRANDE MUDRA , DOIT 

ETRE A DOR EE. 

pit ha vidyadisiddhida jj 164 / 
mahdmudrdmayi devT pujyd 

Les q it at re pit ha sont, com me on La deja vu. les quatre [dont les 
noms commencent par] Ka, Pu. Ja et O. La ridyd est le quatrieme hlja 
[forme des trois autres :] vagbhava, kdma\rdja et suk ti]bTja. Le mot 
« etc. » designe les autres deites, an nombre de quatre, |de ce cakra\ : 
KamesvarT, etc. File les fait tous realiser; die donne le pouvoir de les 
obtenir ,t>2 , pouvoir qui est repos dans le supreme Siva au plan de 
turyatita. Telle esl cette siddhi de prapti. File est « la grande mudrd » : 


357. I ;i premiere est en eftet pure conscience, la tlcuxiemc est Tunivcrs resultant dc la 
prise de conscience de la divinitc. 

358. DT, p. 100 ad YII, 1.85. 

359. Cf. DT, pp. 19 et 130-132, supra, p. 202, note 99. 

360. NSA. 1.185. passage oil esl prescrite une meditation du kamakalaksara, ou le 
hiiuhi esl le visage de la Deesse; au-dessous, deux autres Hindu soul ses seins et plus has 
on imagine le voni. I In tel diagramme est donne supra, p. 202. en note. On pourra aussi 
sc reporter au commentaire de .1 sur ce passage: VMT. 1.164-166 (pp. 74-77). 

361. I 'evocation se fait par la meditation crealrice. la hhdvand. le culte lui-memc 
devant etre manifeste (hhavaniva) sous la forme d'offrandcs perceptibles aux sens. 

362. siddhi esl a la Ibis pouvoir surnaturel et realisation, accomplissement. D oii cette 
douhle traduction, iei, d'un meme lerme. 
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la grande mudra cst la vonimudrd car celle-ci cst la somme de toutes 
^ r ■ ^ 

les mudra. Etant telle, elle merite d'etre adoiee. 164-1 



Faite de quinze [syllabes ou guva] kt d’autam de tithi. 

1 TERNEl.l.K, C'EST LA NEUVIEME, SUPREME BlIAlRAVT. //165// [II EN 
FAUT FAIRL LE CULTE] DANS CHAQUE CAKRA , AVEC CHUM DES 
MUDRA EXPOSEES DANS I.A PRATIQUE DU CAKRA. 

pancadasdtmikd j 

tattattithimayF nit yd navanti bhairavf para / 165 / 
praticakrani samiuirds tu cakrasamketakoditdh / 

Elle est « faite de quinze [syllabes ou guna] » car elle esl exprimee 
(vdcyd) par la vidyd aux quinze syllabes el a pour nature les quinze 
eima des elements 364 . Faite « d’autant de tithi » : ayant la nature des 

1 ’ 1 r v 

quinze tithi qu'on a exposes. « Eternelle » {nityd) : donl la forme 
inegalable esl eelle, eternelle. de sa propre joie 305 . « C'esl la neuvieme 
supreme BhairavT » : comme on Fa dit plus haul, elle est appelee aussi 
null avid vu : la muladcvf , la vidvd, faite de seize 366 kaid. maitresse du 

■p 1 ' *' 

neuvieme cakra est la mulavidyd. Elle doit etre adoree. Voila ce que 
eela signilie. « Dans chaque cakra » : dans chacun d’eux, le 1 railokya- 
mohana et les autres. Toutes les mudra , SarvasamksobhinT, etc., ont 
356 ete exposees dans le chapitre sur la pratique du cakra [dans le passage 
commenganl par] : « Cette me me [mudra Trikhanda] devient ensuite, 
par l accroissement en elle de Faspect de yoni ». ete . Mr . II taut ajouter 
« dans tous les cakra » a la phrase : dies doivent etre Fobjet d'un 
culte. //165-166//. 

Le SAGE DOIT sacrifier selon he rituel optionnel A Nitya- 

KLINNA, ETC., SOIT DANS LE TRIANGLE, SUIT DANS I ESPACE INTER¬ 
MEDIA IRE DU CARRE. 

nityaklinnddikds caivu kdmyakarnidnusdratah /; 166// 
caturasrdntardle r<7 Irik one vu vajet sudhTh j 

K times van et BhagamalinT faisant partie de Ydvarana [entourant 
directemenl la Deesse], on dit que [Nityaklinna] est placee entre dies, 
c est-a-dire [entre] les angles de devant (en has) et de gauche (en haul) 


363. Cf. YII. 1.70-71, Di. p. SX. au sujcl de la vonimudrd presente dans le 
Sarvanandarrmya cakro. 

w f 

364. Sur les qualites sensibles. au nombre de quinze. presences dans les elements 
grossiers (bhuta). cf. DT. pp. 123 el 142. ci-dessus, pp. 196 el 210. notes. 

365. nijasukhw w a\ onityaninipaindkura : ou « donl la forme inegalable esl faite de 
l'cnsemble de se 1 ' propres Niiya (il > en a quin/e en plus d'elle). qui soul sa propre 
joie ». 

366. Puisqu'il v n quinze tithi (ou aksaru). plus lour ensemble, ce qui fail seize. 

367. YH. 1.59. p. 77. 
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du triangle [central 1 **. Les autres. selon le CSS. sont les treize Nitya 
que void : 

« Nityaklinna, ainsi que les Nitya Bherunda, VahnivasinI, Mahftvidyesvari. 
Diiu. I varita, KuIasundarT, Nitya. NTlapaiaka, Vijaya, Sarvamangala, Jvala- 
malinl el Citra » 309 . 

II faut leur sacritier « soil dans le triangle », c'est-a-dire dans ie 
triangle central du srTcakra , soil « dans l espace in termediaire du 
carre ». c'est-a-dire entre le lotus a seize petales et le carre. « Selon le 
rituel optionnel », c'est-a-dire avcc ics fleurs. le dhyana , les phonemes, 
etc., adaptes aux actes rituels optionnels tels que la subjugation, 
etc. 3 « Le sage », c'est-a-dire celui qui connail les regies proprcs a 

ces divers rites optionnels, sacriliera. //166-1(77// 

Concluant [Lexpose de] la cakrapuja. [le tantra] dil Poffrande de la 
lanipe de kula : 

Les divisites ayant ete honorees avec de l'alcool, des 

MORCEAUX DE VIANDE, DES PAR HUMS ET DE L'ENCENS, //167// LE 

ClILTE DU CAKRA AINSI ACCOMPLI, [l'aDEPTE] DEVRA OFFRIR LA 

1AMPE DE KULA, BRILLANT DE SA PROPRE 1 UMILRH, RESPLENDIS- 

SANT (NTERIEUREMENT ET EXTERIEUREMENT. 6 CHERE ! / 168 

alum pisitair gandhair dhupair arddhya devatdh .//167// 
caknipiijdm vidhdyettham kuladfpam nivcdavet / 
antarhahirbhasammam svaprakdsojjndam priyc 168 

[L oftrande sc tail] « avec de 1’alcool » 371 . Le sens des mots : 
morceaux de viande, parfum et encens est clair. Les divinites sont 
cedes qui se trouvent dans les neuf vakra . du Trailokyamohana an 
Baindava. Les ayant honorees avec de I'alcooL des morceaux de 
viande, des partums et de 1'encens et ayant accompli le culte « ainsi », 
c'est-a-dire selon les regies qui viennent d'etre enoncees, [il faut ensuite 
offrir] la lampe de kula. kula , c'est le corps fait de l’assemblage des 
trente-six tattva * 2 : cette lampe bribe la. Selon la formule des experts, 
qui disent ; « Puis, le dynamisme de la Conscience {sdmvidtm kaldm) 


368. Sli r le cote gauche du triangle, done. On remarquera la connotation erotique du 
nom de ces trois decsses. bhaga est la \ulve ct Nitvuklinna est « la Toujours-humide ». 

369. CT. DT, p.308. mi ce passage du NSA est cite. 

370. (T 1)1, p, 308, supra, p. 336, note 229. 

3”). alind est id glose par heiuttd, Voir I)i. p. 290. ci-dcssus, p. 323, note 176, sur tics 
references an su jet des t critics Sanskrits designat'd I’alcool a usage rituel. k dr ana 
s’emploie comme hetu. ali. donl Ic sens le plus courant est celui de scorpion ou d'abeille 
sauvage, est un autre terme convenu, relativement moins courant. pour designer la 
memc chose. On le rencontre ainsi dans le MM-pa rim ala, de Mahesvarananda. 

372. CT. ci-dcssus, p. 187. note 37. 
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brillant dans le lotus du cceur » v " \ cette lampe est le dynamisme de la 
Conscience respleudissant a 1‘inierieur du ctrur el qui, par rinterme- 
diaire des sens, hrille de la nieme l'agon dans les objets exlerieurs. 11 
faui done « offrir » cette lampe de kultp flamboyant de sa propre 
lumiere, inextinguible et qui est aperceplion intuitive [de la Realite] 
sans aucun recours aux criteres de la connaissance [ordinaire]: 
Poffrande elle-meme etant le repos interieur [de I’adepte] dans la 
Conscience, qui se produit quand celui-ci se tourne vers 1'interieur. 
// 167-168 



Puis, ayant fait lanjali avhc des fleurs, il lui faut 

PRATIQUER LE JAP A AVEC UN ESPRIT CONCENTRE. 

puspdnjalim lutah krtvd japani kuryat samahiiah j 

II faut [ensuile] faire le japa, I'enoneiation du mantra, qui est celle 
de la vibration phonique subtile (nddarilpa), en ayant les sens sous 
controle et avee I’esprit concentre, scion la regie que voiei : 

« il faut, maitrisant le mouvement des sens, enoncer le ndda interne : c'esl la 
vraiment ee qu’on nomine japa. Le japa ext erne, lui, n'est pas tin [vrai] japa ». 

Le reste est clair. //169// 

La facon de faire le japa est dite : 

A 

() GRANDE Dl l SSL ! [LE JAPA 374 CONSISTE] EN LA CONJONCTION 

[realisee] dans les trois kOta ft la triple kundai! de la 

RESONANCE DES CAKRA [CORPORELS] SUCCESSIVEMENT El AGES. 

kutatraye mahadevi kundalitrUaye pi ca If 169// 
cakrdndm purvapurvesam nddarupena yojanam 

« Dans les trois kuta » 175 : dans les trois kuta [de la srTvidyd] 
nommes vdgbhava, kdmardja et saktibjja , el « dans la triple kitndal! », 

373. Formate deja eilee. DI, p. 227. 

374. les sf. 169-188 sont consacres a I'expose de ec japa qui est en realite une 
pratique eomplexe de yoga tantrique. J en ai fait une breve etude ; « Un japa lantrique : 
Nil, III. 171-190 », dans Tantric ami Taoist Studies in Honor of R. A. Stein , vol. 1 
(Bruxelles, 1981. pp. 141-154). Sur le japa en general, voir A. Padoux, « C ontribulions 
a I etude du mantrasastra », 111 : le « japa », BET EG. tome I.XXVI, 1488, pp. 117-164. 

Le mol japa n’est guere lraduisible. Je le rends parfois par « recitation mantrique ». 
mais je me borne le plus souvent a le transcrire. 

375. kutatraye (loc.) : le japa se fait « sur » ou « dans >> les trois kuta de la vidya et 
<< dans la triple kiauiaiini » en ce sens que I'adepte doit se concentrer sin les trois kuta 
(el specialemcnl sur les HRl\1 finaux) et en provoquer, par la force de la concentration 
spirituelle. la montec du mtilddhara au dvadasanta. montec qui se lait avec celle de la 
ku tidalini. 
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e’est-a-dire les trois kundall qui. scion ce que dit le SvS : « on les 
nomine muld[dhdra], cceur et hhrumadhya », sc trouvcnt respective- 
359 ment dans Vddhara, le cceur et enlre les sourcils- ,7 °. Ces trois kundalim 
sont ccllcs de feu, de soleil et de I line. Elies ont pour nature la demi- 
kald de [la letlre] suivant SA qui se trouve dans la kdmakald 
demeurant a la pointe de chacun des trois hija. II I ant se les 
representer comme etant dans les neuf emplacements des cakra 
successivement etages qui, comme on l'a dit ici : « dans akula, dans ce 
qui cst nomine visit... » 3 " s . [s'etagent] d'akula au Hindu. [Alors.j ayant 
opere line division en trois [groupes] des neuf cakra [du sneak ra]. le 
Trailokyamohana et les autres, et ayant reparti chaque groupe entre 
chacun dcs trois hija [de la vidyd] et des [trois] kundall , il faut les relier 
entre eux [par le japa\ par le moyen de la resonance phonique subtile 
[nddarupena). 

La kundalim de feu sc trouve ainsi avoir le meme support que les 
trois premiers des neuf cakra. le Trailokyamohana, etc. [La se trouve 
aussi] le vdgbhava. A la pointe de celui-ci il y a la kdmakald conte- 
nant la demi-A«/u de HA. C'est la [que doit se fa ire] la meditation 
creatrice (bhdvand) de la kundalim de feu qui se leve, se manifeste, el 
que doit etre realisee meditativement (bhdvand) la resonance phonique 
omnipenetrante qui s'etend jusqu'au kdmardja situe dans le cceur. 
Cette realisation meditative [du ndda allant jusqu'au cceur], c'est le 
jap a du vdgbhavahlja. 

Le manda/a solaire 374 se tient dans le [cakra du] cceur, [receptacle 
lui-meme des] cakra Sarvasaubhagyadiiyaka, etc. La se trouve le 
kdmardja\kiita\. A sa pointe, la kdmakald avec la demi -kald de 11 A. 
C'est la la kundalim solaire, dont la montee est l'eveil de la resonance. 

■ i 

Celle-ci, omnipenetrante, [doit etre meditce comme s’etendant] jus¬ 
qu'au sakiibTja qui, lui-meme. est a I’emplacement du Hindu, C ette 
realisation meditative, c'est le japa du kdmardja. 

Le matulala de la lune se trouve dans le eercle lunaire, emplacement 
du Hindu lH0 , [receptacle des] trois cakra Sarvarogahara, etc. 11 y a la ie 
saktibtja. A son sommet, la demi -kald de HA de la kdmakald. C'est la 


376. C cst do chiicun de cos trois centres du corps subtil que pari chacune de ces trois 
kundalim. Il s'agit la de trois etapes ou aspects de la ktinda/inJ qui, dans son unicitc, va 
du muladhdra (ou de Vakula) an dvddasanta (on a wmumaji). F.iles sc conlondcnl avec 
les trois hrtlekhd. les irois HRIM. terminant chacun des kftta de la vidyd : elles ont plus 
exactement pour nature (nipa) le HA de chacun dc ces HRIM , comme le dit Amrt. 

377. saptirardhakaid : e'est-a-dire HA ou // (HA-anacka ); cf. supra , p. 110. note 73. 
I.a hdrdhakald. on l'a vu {supra, pp. 201-202, note 99) forme lc voni du diagram me dc la 


kamakala. 

378. YH, 1.25 (p. 34). 

379. C'est-a-dire la mryakundalim. 

380. (”est-a-dire lc front. 
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kundalin! lunaire dont la montee correspond a Leveil de la resonance 
omnipenetrante, dont hi limite extreme esl samand. situee au-dela du 
tattva de Siva, au-dessns done du hrahmarandhra. La realisation 
meditative de la fusion en unmand. avec |ee mouvement du] ndda. tel 
esl le japa du saktibija. A ce sujet, le Mailre expert dit ceci : 

« Le bloc phonique ( puuia ) demeurant au-dela des constructions de la 
grande [Parole] exprimante, c'est la vibration phonique subtile (ndda). 6 
Deesse! Depassant, au niveau de la tete. la limite formee par samana, le! le 
son d’une cloche qui va s'amenuisant pen a peu jusqu'a la plus extreme 
tenuite, |cc son] atteinl. 6 Uma! sa forme anciennc. le plan supreme de la 
C'onscience » 381 . //169-170// 


361 


Mais pourquoi I enonciation (uccara) des trois bjja n’a-t-elle pas ete 
decrite comme s'etendant jusqu'a unman!. alors qu ici-meme (YH. 
L28. p. 41) il avait ete dit : « Sur le front cl le a la forme dun rond, 
ayant Laspect d'unc lampe », etc.? La regie est en effel qu'on pent, 
dans tous les cas, enoncer les douze etapes [(am.sa) de Vuccara], de 
prana jusqu'a unman!. C'est precisement ce qui est dit : 

Fn EUX SE TROUVENT IKS PHONEMES PR ASA. AGS l IT MAYA , 

* 

SUIVIS DES KAIA, BINDU, ARDHACANDRA, RODHINI, NAD A . NAIMS TA. 
SAKT1 AVEC* VYAPIKA , SAM AN A HT UNMAN A DANS LE DVADASANTA . 

6 Chere! //171 // Dans le [cas du kijta] dont la nature est 

CELLE DE LA KUNDALl\T DE BASE LT DANS CEI.UI DU MILIEU, [LE 
PREMIER | TOURNE VERS 1 'EMANATION, [LE SECOND] AYANT POUR 
ASPECT LA CONSERVATION DE I.'UN I VERS, 6 MaIIESVART ! / 172//, I.A 
CONJONCTION [SI- POURSUIT] EN MONTAN 1 DE PIUS EN PLUS HALT 
SOLS LA S1ULE FORME DE RESONANCE SUBTILE. C’EST, 6 DEESSE ! DANS 
LE TROtSIEME [KOTA], QUI S'EN TROUVE MODIFIE, [QUE S'ENONCE] LA 
DOUZIEME KALA. //173// 

le.su prdnagrumdyarnakaldbindvardhacandrakah jj 170// 
rodhininddandddntah saktir vydpikaydnvitdj 
samand conmandceti dvadasante sthita priye //171 
mulakundalinlrupi 1 madhyame ca la (ah punah [ 
srstyunmukhe ca vi.sva.sya sthi drupe mahesvari / 172// 
kevalam nadarupena uttarottarayojanam I 
sabalakdrake devi trtTye dvddas! kaia //l 73// 

« Ln eux » : dans ces trois bija. prana [designe] la lettre HA. agni est 
RA et mayd est /; c'est aussi la kaia. C'est la ce que dit le KKV : 

« Le Hindu, qui est ahamkdra , est le soleil, fait de la fusion de ce couple |des 
deux Hindu]. II esl kdmu car il est desirable. Les deux autres, feu et June, sont 
kaia » (.\7. 7). 


381* Citation deja taile, DT, p. 152, voir supra, p. 217, note 147, 







/apa dcs trois kuia de la snviilvd 

-173) 


sneak ra 


cakra corporels 


kundaluu 


snvidva 


dxddasdnta 


wmuma 

t 

samana 


vyapmi 


Hrahmarandhra 


Hindu 

triangle central 
cakra a 8 angles 


Hindu 

hhrumadhya 


saw h dr a 

sotnakunda/inT 

* + 


nadania 

ndda 

A 

ardhacandm 


Hindu 


HRIM 
SA KA L 
(sak tihija ) 
samana 

A A 


lain 


visuddha 


nadania 

nada 

Hindu 


cakra a 10 angles 

int. 

cakra a 10 angles) 

ext. andhata (cceur) 

cakra a 14 angles) 


manipura 


svadhisthana 

% + 


A 

mtdddhdra 

astadaiapadma 
sodasadalapadma visa 
caiurasracakra aktdapadnta 


sihiii 


HRIM 

* 

HA SA KA HA LA 


suryakund(dini 

mr ■ * 


srsti 

ugnikundalinT 


( kdmardjakufa ) 
samana 

T 

ndda 

rodhinf 

ardhacandra 

Hindu 

HRIM 

HA SA KA LA 
( vdghhava) 




































FI JASAMKI TA l 70-1 73 JAPA 


On a deja dit (YH, 1.28-34) les caracteristiques des [etapes dej bindu 
a unmand , qui sont au nombre de douze 382 . « Dans Ic [cas du kat a] 
dont la nature esl celle de la kundalim de base ». c’est-a-dire dans le 

p + 

vdgbhavabTja. La, comme le dit le Laghustolra 383 : 

« Celle more, fine comme la [tige de la] eoloquinte, presente dans ton 
premier \dgbTja. rivalise en sveltesse avec un til : telle puissions-nous tou jours 
te penser! Les homines qui le connaissent comme fenergie kundalim dont 
l'elan est lie a Taction d'engendrer I'univers, plus jamais ils ne toucheronl dc 
matrice maternelle », 


jl'energie] est tournee vers Temanation cosmique. Dans le kamaraja 
median, son aspect est celui de la conservation de I'univers car celui-ei 
sc trouve entre Temanation et la resorption. [La, I'enonciation se 
poursuil] « sous la sen le forme de resonance subtile » (kevalam 
nadarupena), c’esl-a-dire comme pure resonance, sans enonciation 
[distincte] d’aucune des etapes successives de ndda a unman!. « La 
conjonction [(qui ainsi) se poursuit| en montant de plus en plus 
haul ». c'est la fagon particuliere [propre a ce fa pa] de faire Vuccara 
[de la vidya]. bile consiste a maintenir la resonance phonique presente 
a la pointe du vdgbhava en Tenonqant par la monlee du souffle 
Un caret) jusqu'au kamarajabija qui esl dans le ca*ur. II faut en outre 
enoncer le ndda present a la pointe du kamarajabija jusqu'au saktibTja 
qui esl a Templacement du bindu. Lorsque le troisieme [kula], le 
saktibTja , est « modi lie ». c’est-a-dire mele [aux deux autres] du fait de 
sa conjonction avec leurs resonances subtiles, on a la douzieme hula, 
unmand. Tel est le sens [de ee passage. On voil] ainsi que c’est a la 
pointe du troisieme bTja que toutes les douze kald [de Vuccara} — 
prana et les autres. se trouvent avoir ete enoncees. Qu'est-ce a dire ,> 
Que. bien qu’on puisse dire que les douze kald qui ont nom prana, 
agni, [etc., jusqu’a] unmand [sont toutes presen les] a la fin de chacun 
des trois blja, vdgbhava, kamaraja et saktibTja , cependant, du fait du 
caractere d'emanation et de conservation des deux premiers bTja , 
I'enonciation n‘y va pas jusqu'a unmand car celle-ci est au-dela de 
I'univers : il n’y a la aucune contradiction [avec ce qui avait ete dit 
dans le p rem ie r ch a pi t re d u Y111. //170-173// 


On dit ce qui doit elre realise meditativemenl (bhdvya) au moment 
du japa : 


382, Voir supra* pp, 118-122* 

383* I cxle aussi appele Laghustuli. que la tradition attribuc a Kalidasa, mais qui, a 
n juger par cette citation* semble apparlcnir a Fecole de rripura. II en exisic au moins 
une edition en caraeteres telugu (Madras, 1875), que je ivai pas pu eonsulter. 


e 
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YOGINIltRDA YA 


!l FA UT FA I RE LF JAP A MKNTALEMENT EN MED1TANT LA SEXTU¬ 
PLE VACUITE, 6 DEESSE! LES CINQ MODAEITES fl)E I .A CONSCIENCE] 

ET LES SEPT EGALISATIONS 384 . //174// 

sunyasatkam tat ha tlevi hy avasthapahcakatn punah 
visuvam saptaruparn ea bhavayan manasd jape! //174// 

Ces [entiles] doivenl eire meditees (hhdvydni) dans les elements 
constitutifs de In vidyci an moment du japa. C'est en suivant ce quo dit 
le venerable Vijnanabhairava : 

« ( ekii qui rnedite sur le quintuple vide [en prenant pour support] les cercles 
barioles des plumes du paon, dans la \aeuile incomparable, il s'ldenufie a la 
forme divine supreme » (VBh, 32, p. 84), 385 

qu’on peut eonnaitre la nature des six vides. II y a aussi les cinq 
moduli les (a vast ha) : la veille, le reve, le sommeil profond, la 
quatrieme [modalite] et ce qui est au-dela de la quatrieme : on en dira 
plus loin {si. 175-181) la nature, ainsi que celle des sept egalisations 
(si. 181-197). //174// 

[D’abord] sont dites, dans leur ordre, la nature propre et I'emplace- 
ment des vacuites : 


Si PARAN I PAR GROUPES DE TROIS [LES El APES 1)1 ! ,’ENONCIA- 

I ION| DEPU1S LE FEU JtiSQU AU t>VADASAN 7 A , 6 FEMME AU BEAU 
VISAGE! ON FERA NAITRE LA TRIPLE VACUITE, CHACUNE [l)ES VACUI¬ 
TES] SE TROUVANT DANS t INTER YAM.I DE CHACUN [DE CES GROUPES 

l>l TROIS], 6 ('here! 175//. Au-dela DE LA TRIPLE VACUITE, dans 

LE LIEU SUPREME, IL FAUT MEDITER LE GRAND VlDE. 

agu\ adidvadasantesu tnmstrm tyaktva varanane 
sunyatrayam vijdnjydd ckaikantaratah priye '/175// 
sunyatrayat pare sthdne mahdsun yam vihhdvavet / 

II Paul comprendre que chacune des [vacuites] sc trouve entre deux 
[etapes de renunciation]. « Depuis le feu » : !e feu est la lettre RA. On 
doit done separer [les kald de HRIXf | par groupes de trois 386 a partir 


384. Bhaskara donnc nn expose siinplifie dc cette triple pratique (qui est pen claire) 
dans le Varivasyarahasya, 1.42. sq. 

385. Cette stance du VBh differe de celle que donne 1'edilion dc la KSTS (p. 28) et 
que reproduil Ulian Silburn (p, 84), comme Jaideva Singh et memo V. D, (VBh. Delhi : 
Motilal Banarsidas, 1984, p. 35), en ce que sa 2 C ligne est la suivante : 

dhydyato nut tare suave paratn vvoniatanur hhavet 

386. II semble qu’il faille d'abord mettre de cole, plutot que separer (tvaktra), les 
kata de If A a unman a par groupes de trois, e’est-a-dire en isoler trois pour prendre la 
quatrieme. puis trois encore et relenir aussi la quatrieme, cela trois Ibis en tout, ce qui 
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de cette leitre, et on fera naitre ainsi « la triple vacuite », c'est-a-dire 
les six vides {sunyatrayam satsunydni). Qu'est-ce a dire ? Qu’entre la 
lettre HA et le mdydbya (I). il y a la lettre RA. Entre mayabija el 
ardhacandra , il y a bindu . Entre ardhacandra el ndda : rodhiru. Entre 
rut da et sakti : nddanta. Entre sakti el samand : vydpikd, et au-dela de 
samand il y a uninana : voila comment il faut melt re a part six [etapes 
de Vuccdra]. C'est la, dans les cinq endroits oil sont RA, bindu, rodhim, 
nddanta . et vyapikd que, commc cela a ete dil : « [en prenant pour 
support] les cercles barioles des plumes du paon » (VBh, 302), il faut 
mediter les cinq vacuites commc ayanl une forme semblable a celle des 
lumiles ornant la queue du paon. La sixieme [vacuite] se trouve la oil 
esl immand : commc le dil le Venerable VBh : « il s’identifiera a la 
forme divine du quintuple firmament interieur » (VBh, 41, p. 90)-^”, 
la forme divine du firmament interieur (r yomatanu), c'est la vacuite 
(siitiyam). « Au-dela de la triple vacuite, dans le lieu supreme », il faut 
mediter le grand Vide (nwhdsunvani), sans forme. Voila le sens. //175- 
176// 

Desirant enseigner la realisation meditative (bhdvana/n) des cinq 
modalites de la conscience, [le Tantra] parle d'abord de celle de l’etat 
de veille {jdgarit avast hdbhdvatiam) : 

La realisation meditative des si ns eveilles [doit se faire] 

AVEC LA MODAL! i f 1)1 LA VEILLE, // 176// DANS LE FEU, 6 DEESSE ! 

ETA I 1)1 GRANDE VI 11 I.E LIE AUX DEUX [SORTES] DE FACULTES SEN- 

SI 11 LES. 

prabodhakaranasyd tha jagaratvena bhdvanam // 176 // 
vahnau devi mahdjdgrada vast ha tvindriyadvayaih j 

Les deux [sortes de] facultes sensibles, ce sonl les dix facultes 
sensibles, celles d’aperception el celles d’action. L’etat de veille, c’est 
Lactivite courante du sujel connaissant, le fait d’etre eveille, la 


fait ressortir trois sunya, au niveau des quatrieme (bindu), huitieme ( nddanta ) et 
dou/iemc {unnumai kata. Puis, separer les kata par groupes dc trois commc indique 
precedemment et on a alors six sunya allant, commc le dit lc YU. depuis le feu (RA) 
jusqua la douzicme kalis. la^on d operer que je donne com me probable, mais non 
certaine. Voir le tableau ci-jdint. 

387. Le lexte du VBh, 41 (ed. KSTS, commc celui de Jaideva Singh et tie V. I)., dans 
letirs editions, pp. 39 et 46) n’est pas, commc ici : paheavyomatanur bhavet, mais 
paravyomavapur bhavet. Quant au sens, cela ne fail gucrc de difference : mpuh commc 
tanu pout designer une forme divine, subtile, et, commc on Fa vu (YU, 1.69, DT. p. 87. 
supra, p. 167, n. 282) vyoman peut Cure assimilc a siinya : c'est t’espace interieur « vide » 
de ia pure conscience. Sur les cinq vyoman. cf. supra . p. 161, note 265. 

Dans lc Satarudriya, tanu s'apptique aux deux « corps ». e'est-a-dire aux deux 
manifestations redoutablc ou paisiblc - de Rudra. 
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vigilance (jagaranam). d'ou son nom, Ainsi, la meditation realisee avec 
I'etat de veille est celle de ce qui brille avec les sens. C'est « dans le 
feu », hri I km t interieurement. c’est-a-d ire dans la lettre RA presente a 
la pointe du troisieme bija [de la vidya). qu’il faut realiser la condition 
de la grande Veille. I'etat de supreme eveil. caracterise par I'absence en 
tout temps de sommeil. //176-1 77// 

La meditation realisatrice du reve est dile : 

AUX SENS INTERNES [EST J if] I/EVEIL DE LA [MODAIITE]. RLW- 
LEE PAR MAYA, DL REVE, //177// DANS LA REGION l>E LA GORGE. 

dntaraih karanair eva svapno mdvdvahodhanah 177 

8 ■■ J ■ i r t 

yaladcsc 


Le reve est la condition du sujet connaissant dont Pactivile est 
separee des sens externes et liee aux facultes internes : le sens interne, 
l'intellecl, le principe de l ego, le psycbisme ^ 8 . File est revelee par. 
connue au moyen de. mdyd 3sg : la quatrieme voyelle (7), qui se trouve 
dans le troisieme bija [de la vulva] exprimee par cette voyelle. Le lieu 
de I'etat de reve est la region de la gorge. ./177-178 / 

f w o f f ft 

La meditation realisatrice du sommeil pro fond est dite : 


Japa de la sextuple vacuite (si. 174-176) 
et des cinq modalites de la conscience (,s7. 176-181) 


six vacuites trots vacmtes 


unnuma 

6 e sunya 

3* sunya 

samana 



vydpinT 

5 e sunya 


sakti 



nddanta 

4 r sunya 

2 V sunya 

nfida 



rodhinl 

y sunya 


ardhacandra 



,\1 ( bindii ) 

2 C sunya 

l c sunya 

7 



R 

I 1 ’ sunya 


// 




tundtlta 


I 


(nddanta) untnand 
(suk (i) samana 
( vydpinT) vydpinT 
(samana) sakti 
(untnand) nddanta 

nfida 

rodhinl ^ 
ardhacamlra / 

Jr 

bhrumadhva ■ sustain 

(LAKASA) * 1 

/ 

R 
If 


* turvu 


svapna 

jdgrat 


3X8. Cf. I)i, p. 29. ei-dessus, p. 118. note 107. 

389. maxCi designe souvent le bija HRIM : le 7. id, est cdui du HRlM lerminant le 

■■ tr” mW * ■ 

sakfihija. 
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SVSIPT! ESI PERCEPTION DE CE QUI ETA IT ANTERIEURHMENT DIS- 
SO'JS AVEC I A DISSOLUTION DES MOUVEMENTS DE LORGANE INTERNE 
COMME I I AN I 1)1 SON DOMAINE. //I 78// [La MEDITATION EST CELLE] 
DES PHONEMES PRECEDENTS PRIS DANS L’OKDRE INVERSE. ELLE A 
LIEU DANS LE BIN DU, ENTRE LES SOURCIES. 

susuptis tu (mapurvasya vedanatn 
antahkarunavrttmam lavato visava.sva tu 178 

i * a 4 m w m m 

purvarnandm vilomena bhrunmdhyc bindusamsthita 


La caracteristique du sommeil profond est 1'arret de tonic activitc 
des sens, du a la disparition des mouvemenls de I'organe interne donl 
on avail encore connaissance dans 1c reve. Ainsi se produit une 
perception, une manifestation, du soi qui etail « anterieurement 
dissous » : dissous, resorbe, dans lc corps. Ics sens, etc. 390 . Scion la 
formule classique : « J ai bien dormi... » ll " lc sommeil profond esl 
p. 367 11 "eta t ou Lon] prend conscience ( pardmrsyatc ) tic son propre soi, qui 
est bonheur (sukhatnaya). Voila cc qu’esl lc sommeil profond. « De 
son domaine » : cc domaine 392 , e’est lc troisieme htja [de la vidyci], car 
il est lc lieu de la penetration de Lunivers [par Lenergie]. Les 
« phonemes precedents » de ce bija sont ceux places avant le bindu : 
[on opere ici] en Ics resorbant dans Lordre inverse. En effet, suivant en 
cela le CSS. qui dit : « 11 faut extraire lc mayahTja , 6 MahesanT, 
l'enivrant, conjoint avec lc germe lunaire, I'unique » et : « il faut 
extraire le saktibljii en operant dans lc sens de la resorplion » 393 . apres 
avoir enumere les phonemes du saktibtja dans I’ordre inverse, e'est-a- 
dire les avoir extrails dans le sens de la resorption, [il faut se 
representer tout cela comrne] ayant lieu « dans le bindu » : il faut 
mediter ces [phonemes] dans le bindu place sur la hrllekhd , situee ellc- 
meme dans le centre d'entre Ics sourcils. Tel est lc sens. 178-179 

t i ft 

Est dite la meditation realisatrice dc la quatrieme modalite : 


390. C e plan plus profond du soi. cache a l'etat de veille on dc reve. car sous-jacent 
aux sensations corpo relies conime uux mouvemenls des laeiilles sen si hies, sc per<;oit 
dans le sommeil profond. 

391, « ... jc n’ai rien pen,u ni scnti » : caracteristique du sommeil profond. sans reve, 
done sans activitc de I'organe interne. 

392. visaya : domaine, champ d'action, oh jet : c'esl lc groupe de phonemes servant dc 
support a la bhdvana de susupti. I.c fait que le 3' bifa dc la vulva soil le lieu de la 
penetration dc Eunivers par l energie explique qu'il serve de visaya a la bhdvana de 
susupti. modalite dc la conscience ou ccllc-ci voit sc dissoudre la conscience empirique, 
ou Ics phonemes, de plus, sc resorhent Ics uns dans les autres. 

393, C itations du NSA, 1.116 et 118 (p. 113). Lc mdyiibtja est URIM. l'enivrant 
(madami) esi lc bija dc Kama : k I; le bija de Sakra ( = Indra) csl LA : le bija lunaire : 
SI. C ela donne SA KA I.A HRtM. le troisieme bija de Iti srivkiyd. Mais il faut les 
« extraire » en sens inverse : HRtM LA KA SA. 
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[La meditation] de thuya est le rassemblement, La, dij 

DHMI-CERC1 .E, ETC... //179// ETANT C AUSE DE L'APPARITION DE t.A 
CONSCIENCE, ELLE ESI PERCEPTION DE LA RESONANCE. 


turyarupam tasya catra vrttardhades tit satngr 
caitanyavyaktihetos tu nddarupasya vedanam 


179 


Etant cause de l'apparition, c'est-a-dire de la prise de conscience 
intense {pardmarsa) de la conscience 394 , ainsi que de la resonance telle 
qu'on l'a precedemment caracterisee 3t ’\ cette connaissance, cette 
manifestation, esi la quatrieme modalite. « La » (atra) : dans le 
troisieme hija. Le « demi-cercle » : Y ardhacandra. « Etc. » designe 
rodhim et naddnta. II s’agit done du « rassemblement » de ces [trois 
etapes de Yuccdra]. Cela veut dire qu'il faut realiser meditativement 
(bhavaniyam) la quatrieme modalite de la conscience, qui est le 
mouvemenl, I'incitation ( kalana ), le dynamisme, de nada, cause de 
I’apparition de la conscience de soi dans Y ardhacandra, rodhim et 
nada, qui sent a la pointe du troisieme hija, //179-180// 

[Hnfin] est dite la meditation realisatrice de turydtita : 

Turyatita, 6 Ciiere! est un etat de bonmiur. Ie se situe 

AU NIVEAU DE NADA N TA , ETC. 180 C'EST LA ME ME QUI LI VEILLE 
DOIT, AC MOMENT DU JAP A, RAPPELER A LESPRIT LES CINQ MODA- 
LITES. 

turyatitam mkhastheinam naddntddisthitani priye //l 80// 
atraiva japctkdle tu partedvasthdh smared hudhah 

turyatita , comme le dit I’Upanisad 390 : « Celui de qui les paroles se 
detournent, ne Payant pas atteint par la pensee, celui qui connait le 
brahman comme felicite », la nature de cet etat est supreme felicite 
transcendant parole et pensee. Les niveaux de naddnta, etc., sont le 
plan du bonheur {sukhasthanam). Le sens de ce [passage] est qu'il taut 
realiser meditativement turyatita, qui se trouve au niveau de naddnta, 
sakti, vyapini, s am and et unnutnd. « C'est la meme » : dans le saktihija, 
que l'eveille doit se rememorer 397 , au moment du japa, les cinq 
modalites de la conscience : jagrat et les autres, qu'on vient de voir. 


394. c a it any a est glose scimvit. 

395. Cf. YU, 1.33 (p. 48). 

396. Tail. Up., 2.4-5), deja citee. p. 50 tie la Di. 

397. smaret : smarana, ici comme dans divers autres textes (ainsi TA, 5.134-137, ou 
les deux eommonlaircs d Abh sur la P I ), n'esi pas un souvenir, une evocation du passe, 
mais un rappel constant a V esprit, une « memoration », une concentration sur quelque 
chose a quoi la pensee s’attache lortement. Arart. le souligne ici en expliquant snuaitna 
par anuMcinidhana, qui est fixation de la pensee, examen at tent if. visee de 1'esprit. cf. 
supra, p. 233, note 207, 
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[Est eveille ou sage] celui qui est capable 
de la vidya eti fixant son attention 
modalites. //180-181// 


d’appliquer son 
iamtsamdhdna) 


385 

esprit au jap a 
sur les cinq 


Maintenant va etre dile la meditation-realisatrice des sept visuva 39K , 
en commen^ant par celle du prana visuva (« egalisation » avec le 
souffle) : 

Le visuva nomme prana est l’union du souffle, du soi et 

DU MENTAL. //I 81// 

yogah prana tmamanasdm visa vatu prdnasamjnakam //181// 

On nomine prana visuva la conjunction (s am yoga) du souffle, du 
vent (vdvu), sous la forme de la left re HA , du soi, c’est-a-dire du 
sacrifianl, et du manas. Comme le dit un lantra sivaile 399 : « on sail 
que la conjonction du soi du disciple, du souffle et du manas est le 
\yisuva\ pranique ». //181 // 

La meditation realisatrice de fegalisation avec le mantra ( mantravi- 
suva ) est elite : 


398. visuva (n.) on visuva! (in.) : point ou jour central, equinoxe, dou point 
d'equilibre, egalisation. Dans le yoga, ce mol peut designer le point d'equilibre des 
souffles prana et apdna. Ici, ii y a « egalisation » quand l adcpte panicnt. par \tjapa. a 
eonjoindre ou fusionner. par une sortc d'egalisation, de point d’equilibre, le souffle, la 
resonance < ndda) du mantra et qtielque autre element mis en jeu par lc japa. Avec 
chaque visuva, l adepte eonnaitra en son corps et en esprit line union particuliere avec la 
vibration plionique el il progressera ainsi vers V union avec la realite supreme. 

Ces visu vat sont dccrits dans le SvT. eh. 4. 316-334 (vol. 2. pp. 200 sq.). 

On trouvera Line interessante elude de ee terme et de ces pratiques dans le 3 L volume 
de la SP par IL Brunner (pp, 358 sq.). Les visuva, dans la SP, jouent un role dans la 
diksd. Us y apparaissenl done dans une perspective qui n est pas celle du YH d'ou 
des differences dans la pratique (ici. par excmple. ie maitre n’a guere de role a jouer. 
alors qu'il est a la place principalc dans l'initiation). 

La pratique de ces <« legalisations » se tail, on le remarquera, par hiuivimu qui, en cel to 
occurrence, est plus que jamais autre chose qu’une meditation, puisque 1'adepie doit ici 
faire apparaitre ct vivre interieuremont toute une serie d entites phoniques et spirituelles 
qui I conjoint au mouvement du prana (d’ou mi aspect corporel) ainsi qu'a Vuccara (qui 
est lui-meine tout autre chose qu'une enonciation ordinaire) de la vidya el plus 
specialement des kata terminaux de la hr lick hit. 

La traduction de hhdvand par meditation ou meditation realisatrice est evidemment 
bien peu salistaisante. 

499. Saivatantra : esl-ee un texte nomme Sai vat antra ou un tantra sivaiteV C'ei 
ouvrage. cite cinq fois do la p. 369 a la p. 384 de la DT. l ost aussi, sans elre non plus 
identifie, par Trilocana et Nirmalamuni, commentateurs de la SP. a propos de ces 
memos visuva : cf. SP3, p. 258, note. 

La definition donnee ici du prdnavisuva est claire. Elle rejoint celle des commentateurs 
de la SP3 (ibid., p. 362). comme aussi, semble-t-il, celle du SvT, 4.319-320, 
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Quand on com PR end quh ce qui a LA NATURE DU SOI SE D1S- 
S()U I DANS IA RESONANCE MONT A NT DL i.ADHARA, EN DISJOIGNANT 
E l CONJOIGNANT LES PHONEMES DU MANTRA. 6 MaIIESVART !. 189 

I N CONSIDER ANT QUI CE QUI VA DE L ANAHATA A I IT.TIME SUP- 

I’OR I A LA RESONANCE POUR NATURE, [ON REALISE LE MANTRA~\ 
VISUVA. 

adharotihiumade lit iintini buddfivdintarupokum 
samyogena viyogena mantrCunundm mahesvari fj I 82// 
anahutadyadharantani ndddinuitvcivuintanavn j 
visit vam 

[Cette pratique se tait] « dans la resonance » presente a la pointe dc 
la viciyii lorsqu'elle nail du fail du souffle (vavu) qui s eleve dc Yadhdra. 
c est-a-dire du mulddhara. « Ce qui a la nature du soi » est ce dont la 
tonne ( rupa ) est celle du soi qui est Conscience (samvidatmakam), 
ayant pour senle essence la felicite. « En disjoignant » : en prenanl 
separement les phonemes des mantras dc la vulva : le vaghhava. le 
kamardja et le saktibija. puis « en les conjoignant ». e est-a-dire en les 
prenanl tous dans leur ensemble [comme formant] le quatrieme bTja. 
[I uccant doit aller) « de Yandhata a l'ultime support », c'est-a-dire de 
1 emplacement du cocur all hrahnuifctnd/wci, endroit du dernier dc tous 
les supports, qui sc terminent avec lui. Le mot « ultime » est employe 
ici a la iois pour indiquer que [le brahmanmdhra] est le dernier de la 
sene des udhara et pour monlrer que Vuccara, partant de Yandhata . va 
jusqu’au [dernier des] supports. [Cette pratique se fait] « en conside- 
rant ce qui a la resonance pour nature ». c’est-a-dire que la meditation 
ixibhdvimam) de la resonance est celle de la nature meme du sacriliant. 
Ce visit va est nomme mantra[visuva\. Qu’est-ce a dire? — Ceci : en 
enongant jusqu’au cceur la resonance presente a la pointe du vaghhava. 
qui sc 1 1 ouvc dans le ntu/ddhdra , et en dissolvanl la son soi, le 
recueillcment 400 [qu on a aloes, ou I on eprouve] que telle est la nature 
de son soi, voila ce qu’esl le mantravisuva. t est ce que dit un tantra 

sivaite : 

« Accomplir en verite la dissolution du soi an centre de hi resonance en 
conjoignant et disjoignant les phonemes A , V, etc. [du mantra] depuis le cumr 
jusqu a la tente [dc Brahma], voila ce qu est le visuva nomme mantra » 

183// 


La meditation realisalrice de fegalisation avec la nddi {ndiilvisuva) 
est elite [ensuitej : 


400. inmsanuihana 
p. 233. note 207. 


reeiieillement ou fixation de 1'attcniion. Cf. Di. p. 175. supra. 
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Cl QU'ON NOVIMl EGAI ISATION AVEC LA NADI [EST PRODUIT] 
371 PAR LE PHONEME. I N ROMJ'ANT LES DOUZE NCEUDS A i INTERIHUR 

de la nadT, 6 Chi re! et par le contact avec la resonance. 

// 183 // 

nadasamsparsan nddTvisuvam ucyate //183// 
dvdda.sagranthibhedemi vaitidd nddyantarc priye / 

[Cette egalisation esl produite] « par le phoneme » (varndt), eest-a- 
dire jiai Yaksara kumakala present a la pointe des trois hija. [Cela] 
« en rompant les dou/e nceuds » : c'est-a-dire en coupant les douze 
nceuds (granthi) [associes aux] six cakra VM : le mula\dhdra\ et les 
autres, « a l'interieur de la nadi » : de la voie interne mediane 

i 

( madhyamarga ), la susumnd , et « par le contact avec la resonance », 
c’est-a-dire en enongant 402 depuis le muld[dhara\ jusqu'au brahma- 
randhra la resonance qui se trouve a la pointe extreme des trois bJja. 
[Voila ce qu’on] nomme nddivisuva. Cest ee que dit le tantra sivaile : 

« La meditation rea lisa trice de Legalisation avec la midi se fait par la 
eonjonction de la resonance el de la nadi et par la rupture successive des 
nceuds par le trident du miilamantra » 4a L / 183-184 

[Mainlenant. le Tantra] dit la meditation realisatrice de Legalisation 
avec I’apaise (prasantavisuva) : 

CONJONCTION AVHt LA RESONANCE, [LEGALISATION AVEC] l'aPAISE 

RE1.LVH DES SENS A RAISES. 184 It [y] FACT MED1TER LE FEU, 

MAYA ET KALA, CETANA. ARDHACANDRA, ROD III ST. SAD A ET Vt- 

DANTA , DISSOUS DANS LENERGIE. // 185 // 

nddayogah prasdnrani in prasdntendriyagocaram //184// 

vahnim mdvdm kaldm (diva cetanani ardhacandrukatn 
• , ■ ■ • 

rodhimtiddundddntdn saktau Zimin vibhdvayet //185// 


372 « I.e feu » cst la lettrc RA. mdyd esl la lettre l el kald est la 

dcmi-kidd suivant SA situee au milieu de cette [lei tre /| et dont 
la forme est eel le d'une ligne 4 ' 14 , refund est le hindu , qui est puri- 


401. Voir DT, pp. 323-324, ad VU, 3.135. 

403. uccdnttas : enunciation qui esl montce de Lena git* phonique de la resonance des 
hrlh'khti. test done non one pronunciation empirique, concrete, mais un proccs interne, 
spirituel — ou somalo-psych ique. 

403. Ce trident est la resonance des trois hrllekhd de la srividya. 

404. Ce passage et, plus specialement, Lexpression tunmudhyavurtisaparurdhakiddm, 

sc refereraient, scion ee que me dit le pdt. V. D., a un trace de HA 
ainsi que dc 7 en ecriture hrahmi cc qui domic le diagramme ci- 
conlre ou / a la forme de trois points places en triangle cl ou 
saparardhakald , « la demi-Aa/d suivant .SO », done HA. cst la moitie 
inferieure de cette lettre H 1. situee dans ee trace entre les deux hindu : 
agni et candra. 

On rejoint la Lexplication de Vidyananda citee ci-dessus, p. 303. note 99. 



■ mdr i 
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fication (ou impulsion innee : samskara) de la conscience (caitanya), 
car il est perception (vedananlpatvat). C'cst ce que dit la Parapan- 
casika : « le hituiu est rimpulsion innee du connaissable; remission 
(visarga) est le Hot [emanateur] ». 11 faut mediter ardhacandra, rodhim, 
nada el ndddnta tels qu’on les a precedemment decrits 405 , dissous 
dans Lenergie. En effcl, cetle resonance caracterise le plan transcen- 
dant de l energie du sacrifiant. [C'e visuva] ne peut done relever 
que des sens apaises. C'esi pourquoi, se trouvant ati-dela de tout 
ce qui concerne les sens, il est au plan de leur apaisement w< \ 
C’est ce que dit le tantra sivafte : 


« Les lettres A et ( el la lettre A/, puis bindu et ce qu'on nomme nada el 
ndddnta : ayant abandor.ne successivement Unites ces [etapes de Lenergie 
phonique], ainsi que les dieux : Brahma, etc. 44,7 . il faut se representer le soi du 
disciple [comme se trouvant] au niveau tie la septieme [ctape de Yuccdra], dans 
eelle tie ,\akti MrH . Il faut savoir que telle est [Legalisation awe] l'apaise, qui 
releve des sens apaises >>. //184-185// 


[Le tantra] dit la meditation realisatrice des totalisations avee 
Lenergie et avee le temps (saktikdlavisuvayor hhavemam) : 

Le visuva nomme sakti se trouve au-dessus de celle-ci. 

[Il consistk a] appliquer la pensee sur la resonance. Au- 

dessus [ENCORE], IL Y A L EGALISATION AVEC LE TEMPS, QUI S'ETEND 

jusqu'a unman a, 6 MahesvarT! //186// 

visuvam saktisaminam tu tadurdhvam nadacintanam 

» m * i./ * • 

tadurdhvam kalavisuvam unmandntam makes vari 18 ft 

* * a * 

« Au-dessus de celle-ci » : au-dessus de sakti : Legalisation avee 
Lenergie consists a sc representer la resonance comme allant jusqu'au 
niveau de samana. « Au-dessus [encore] » : au-dessus meme tie 
samand. Selon la for mule du SvS, qui dit : « ni temps, ni dualisme 
parcellisant ( kala ) n'apparaissenl plus la », Legalisation avee le temps 
consiste a se representer (vicintanam) la resonance comme allant 
jusqu'au niveau d'unmand, qui transcende le temps. Le tantra sivai’te le 
dit : 


405. YH. 1.29-30 (pp. 41-42). 

40ft. prusanta : au plan ou tout « s’apaise » : sc dissoul dans la plus haute Realite. ou 
tout a son « repos ». La notion d’apaisemenl rejoint souvenl telle de disparilion. 

407. Les cinq karanadevatd ou Karanesvara gouvemanl chacun Tunc des cinq kala 
cosmic] ues. 

40K. sakti est la septieme ctape de Ym edia si on ne comptc, comme c'cst 1c cas dans le 
texte cite, que A, U. M, bindu, nada et ndddnta. 
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« La resonance presente dans fl'etape de] sakti s'etend jusqu'a samana , e’est 
ce qn'oil nomme Legalisation avec Lenergie. [Celle qui va jusqu'a] utmtand est 
nominee [egalisation avec] le temps ». //186,7 


Mais pendant combien de temps la resonance fait-elle experimenter 
la Realite (tattvam) ? [Le tantra] le dit ; 

La perception de la resonance [dure] muni, candra , HU IT 

ET DIX TUTl. 

m 

mmucandrastadasabhis tuiibhir nadavedananj j 

Voici ce que dit sur ce point un autre traile : 

« Le clignement de l'ceil, chez un homme bien portant et confortablement 
assis : sa trentieme partie est nominee tat para el la centieme partie d’lm 
tat para est ce qu’on appclle tuli ». 


Selon cette regie, done, la trois-millieme partie d'un clignement de 
1’oeil est un tuti. II y a sept muni et une lune. [S'y ajoutenl] huit et dix, 
chiffres connus. Ainsi, Lenonce de ce qui conslilue la vidya, de HA a 
unman a dure dix-mille-huil-cent-dix-sepl tuti. Si on fait cela selon la 
regie posee precedemment [quand on a dit] : « dans akula , et dans ce 
qui est nomme visit » 409 . quand la resonance prend fin [on obtient] la 
perception de la Realite. Voila ce que cela signifie. 

La meditation realisatrice de l egalisation avec la Realite est dite : 


L EGAI ISATION, CAUSE I>1 L APPARIT 
DITE [CKTEE AVEC] LA REALITE. // 1 87// 

caitanvavvaktihetusca visuvam tattvasan 


l>l LA CONSC IENCE, EST 


am 187 


Com me on vient de le dire. Legalisation avec la Realite est la 
cause de Lapparition, de la lumineuse manifestation ( prakdsa ) de 
la conscience {caitanya), de la realite dc son propre soi ( svdtma- 
tattva), Qu'est-ce a dire? Legalisation avec la Realite est le 
recueillement (anusatndhdna) cn son propre soi resultant de la dis¬ 
solution de la resonance [experimenteej pendant le nombre de tuli 
qu’on vient de dire, el cela se situe au-dela d'unmand. C est ce que 
dit le tantra sivai’le [deja cite] : « Legalisation dite [cclle avec] la 
Realite [se produit] dans le Lieu supreme [quand s’accomplit ] sa 
fonction propre ». //187// 

L’ETAPE SUPREME, 6 GRANDE DeESSE! C’EST LA BEAUTE DE LA 
FEUCHE INCREEE. 

param sthdnam mahddevi nisargdnamlasundaram / 


409. Cf. YH. 1.25-26 ou esi decritc une meditation sublile du cakra qui se lermine 
par Vuccara des kata dc Hindu a unmand et au-dela : Amrt (p. 36) indique a ce sujet que 
le lotus akula a mi lie petales, omnipresent, est aussi visuva. 





390 


YOGIKfURDA YA 


373 « L’etape supreme » esi ce qui est au-dela du son el tin mouvement 

[qui regnenl encore dans le cas] des six vacuites, des cinq modalites el 
des sepl egalisations. Ellu a « la beaule de la felieite increee » car c'csl 
le lieu de repos de Funivers. C ette felieite est la felieite supreme, 
somme de toutes les felieites parliculieres. Aiusi, elant le eontraire 
meme de ce qui accroTt fimpermanence, I'impurete. la souillure, 
1’infortune et la differenciation. elant la supreme cause 410 , el le a pour 
nature le supreme Siva, beaule supreme, objet du supreme amour, 
supreme felieite. File est done belle [en taut que plenitude] de la felieite 
increee [de la divinite] 411 . h 


OCj; 


Le fruit de la meditation realisatriee qui vient d’etre exposee est dil 
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Par uelui qui appi iqlii: ainsi son esprit pendant les 

[PROPKES AUX DIVERS! S SORTERS DE] JAPA, 6 PaRVATT! 188 
EES POUVOIRS SURNATURELS SONT R A PI DEM IN ! OBTENUS. G 
TA BENEDICTION. 


TEMPS 

TOUS 
* % 

:e a 


evani cintayamanmya japakalesu par van 
siddhayah sakalds Hlrnmn siddhyanti tvatprasddatuh / 

« Ainsi » : de la fagon qu'on vient de dire. « pendant les temps 
[propres aux divers ] japu ». Scion la regie posee precedemment [dans 
le passage]: «jusqu'a Yajna[cakra, la meditation] est dite avee 
kola » 412 , etc., les temps, dans le japa, [different]. Ces temps sent de 
trois sortes : sakala. sakala-niskala . on seulement niskala 41 \ [Dans le 
meme passage, a parlir de] « sur le front, cl le a la forme d un rond... 
[1’enonciation dure] une demi-more » (YH, 1.28-34), [on a aussi dit] 
les durees d'enonciation des parties constilutives de la vidvd. Parmi 
celles-ci, sont sakala [les durees du jo pa] de qui applique sa pen see aux 
six vacuites, etc. Les pouvoirs surnaturels obtenus sont animii, etc., 
precedemment enumeres (YH. 3.44). 11s sont obtenus « grace a ta 
benediction ». Comme le dit le Venerable VBh : « chaque fois que par 
fintermediaire des organes sensoriels la Conscience du Seigneur se 


410. pardkaranarupatvat : le plan supreme de la divinite est hi Cause supreme de lout. 
Cest la Deesse supreme {para) ou le supreme Siva (purasiva), 

411. I .'expression nisarganandasimdaram a deja etc employee plus haul : YKK 1.50 
(DT, p. 66), v. supra , p. 147, note 216, 

412. 11 s'agil dc ^ IK 1.27, p. 41 ; le passage (si. 27 a 35, pp, 46-52) est relatif a la 
« meditation » ( hhavana ) des kala de la vidya liees au sneakra , au niveau des vakra 
corpords et au-dela, jusqifau mahabindu , ou sont dee riles les formes » des kala. ainsi 
que ieur duree d'enonciation (uccaranakala). I.es temps ou durees du japa en pared cas 
dillerent en duree mats surtoul en qualite : s'il y a lenips, il est puremenl qualitatif, 
comme findique d’ailleurs act les termes sakala, etc. 

413. CT. DT, p, 41, supra , p. 129, note 146, 
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revele... ». Toi qui cs energie de prise de conscience de moi qui suis 
lumiere, et qui cs benissante, comme tu es presente en loutes lcs 
formes de connaissancc. celles-ci sotit soumises a Lautoritc |de 
l'adepte] grace a ta benediction. Voila ce quo cela signifie. 188-189 

LE JAPA AINSl AC COMPLI, 11. I AUT EN FAIRE OH HANOI DANS LA 


MAIN GAUCHE DE I.A DEESSE. j: 




fO /1 



evam kriva japtim devya vamahaste nivedayet //189 

« Ainsi [accompli] » : selon la meditation creatrice (bhdvand) qui a 
etc* exposee, \z japcp tel qu'on vient de le decrire, ayant etc accompli, il 
faui en faire foffrande « dans la main gauche ». qui est prise de 
conscience dcvoranl I'univers. [tic la Deesse 4 ’ 4 ] qui esl fusion totale de 
la lumiere et de la prise de conscience. 189// 


Les instructions concernant le eulie etant donnees, |le Tantra] dit 
comment satisfaire {larpanavidhim ) 41> [la divinite] : 

Du port I ET DE l'aNNUEAIRE JOINTS. II. FAUT SATISI AIRE LES 
DEITES DU CAKRA. 

anaindngust hayogena tar pay a' cak rude vat ah j 

r r 

L'annulaire est Sakti, le pouce Siva. Lcs joindre, e'est reunir [ces 

iF 1- 

deux principesj. II s'agit done de la mudrd de l’union de Siva et Sakii. 
« Lcs deites du cakra » : ccllcs qui demeurent dans les neuf [parties 
du] cakra , du carre exterieur au hamdavacakra 416 , et qui sont fusion 
totale de la lumiere et de la prise de conscience. 11 fain les satisfaire. 
Comme le dit le Maitre expert 417 : 

« Par foffrande d oblations qui. parfaitement purifiees, ne sent que nectar, 
je transforme cet univers en la grande Ipseite. le traitant comme matiere 
oblatoirc ». 


414. Le japa etant fusion uvec la srtvidya. lice a la kundalinl energie humainc el 
cosmique-di\ine a la fois. a une dimension cosmiquc. C'est unc resorption vecue du 
cosmos. Rem is dans la main gauche dc la Deesse. il est en outre depose dans 1'aspect 
resorbaleur. devorateur du cosmos, tie celle-ci. Elle le saisit el le resorbe on elle et. a tec 
lui. le sadhaka qui esl par la meme symboliquement libere. 

415. Les rarpana soul des offrandes destinees a « satisfaire », « rassasier » ou 
« nourrir » la divinite, c’esl-a-dire a la rendre favorable. 

416. On a vu plus haul |VH, 2.57. p. IS4) que le cakra conlient eent-onze diviniles, 

417. t nation de la Subhagodavavasana. si. 39 (NSA, p. 301). On notera la encore la 
dimension symbolique eosmique donnee a ce simple rite. Ce verse! a deja ele cite l)i. 
p, 297, ef. supra . p. 32S, note 196. 
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il faut realiser meditativement (bhdvayet) [celie offrande comme 
accomplissant] la fusion dans cette supreme [ipseite divine], 

[Ensuite] sont dites les choses servant a satisfaire [la divinite] : 

On offrira a la Deesse du vin, de la viande et du pois- 
son. //190// 

madyam mamsam tat ha matsyam devyai tu vinivedayet /'/l 90/7 

■/ ■ ■ ■ mr ■ ir wr l \ " J 

C'est-a-dire que Poffrande consiste a offrir a la fois du vin, de la 
viande et du poisson, avec la mudrd de P union de Siva et Sakti. //1 90// 
[Le tantra] dil qu’il ne faut faire le eulte qu'avec ceux qui sont 
fideles a leur engagement initiatique 4ly : 

On if adorer a en compagnie de herds devoues au kali la- 

CARA. 

kauldcdrasamdyuktair vJrais tu saha pujayet j 


On a dit ce qu est kula 410 ainsi que ce qu’il faut l'uir. Ceux qui 
savent cela sont les kaula des traditions (srotas) de droite (. daksina ), 
etc. 420 . Leur conduite est celie que present le SvS [quand il dil] : « le 
maitre, la devotion, la paix, le eulte, la foi, la patience et la 
Constance », etc. [Le eulte doit etre accompli] en leur compagnie, 
[e’est-a-dire en celie de ces] « heros » qui, selon la formule de la 
Parapancasika : 

« Effectuant dans le « Je » la destruction du « cela ». qui en est 1’oppose, 
celui qui vit en heros jouit d une nature propre d'ou tout ce qui n'est pas 
Siva 421 est ccarte », 

sont toujours prets a s’affronter, sur le champ de bataille du soi, a la 
destruction de Pennemi qu'est Pobjectivite, comme de ce qui ne peul 
servir qu’a apprehender la dualite. C'est en la compagnie de tels etres 
qu'il faut accomplir le eulte. [Par centre,] selon des maximes teiles 
que : 

« Avec les ctres enchaines qui delaissent la pratique des tantras et suivent 
des observances diverses, s'en tenant a des actions mediocres, il ne faut point 
meler les substances [du eulte] », 


418. samayusthair : expression qu’on pourrait traduire aussi : qui ont rccu Piniation 
reguliere, cf. I)T. p. 210, ci-dcssus, p. 257, note 299. 

419. Notamment DT, pp. 63 ct 320. 

420. srotas est visiblement a prendre ici au sens de dmnayu. la tradition de Tripura 
relevant du daksindmnaya. Mats les adeptes de tons les amndya du Kula savent que le 
kauiacara est la conduite a suivre. 

421. Ou : tout ce qui n'est pas favorable. 
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il ne faut pas faire le culte avec ccux qui ne sont pas accomplis 
(siihlha). //191// 

Mais sous quelle constellation, quel mois et quel jour, le culte doit-il 
etre fait? — On le dii : 

li. FAUT FAIRE LA CAKRAPUJA DBS YOGINT, DH EAQON SPEOALE, 
SOUS LA CONSTELLATION DH PUSYA , LORSQUE LE SOLEIL EST DOMI¬ 
NANT, 6 PARAMKSVART! LE JOUR [ANNIVERSAIRE] DIJ MAI I RE, CELU1 
DE SON PROPRE NAKSATRA, AINSi QUE LORS DES HUITIEME ET QUA- 
TORZIEMH JOURS LUNAIRES. // 192// 

pusyabhena tu i 'are ca stntre ca paratnesvari //191// 
guror dine svanaksatre caturdasyastamtsu ca / 
cakrapujam visesena yoginmam samacaret //192// 

Bien que, selon la formule du SvS. qui dit : « il faut faire quo- 
tidiennement {nityam) le culte de la Deesse avec celui du trone et des 
|dcites] qui l'entourent », un culte quotidien soit prescril, il faut 
cependant faire de fa^on speciale 422 le culte du cakra , c'est-a-dire ie 
culte des divinites se trouvant dans les [neuf parties du] cakra. depuis 
le cane jusqu'au baindava[cakra], « sous la constellation de pusva », 
c'est-a-dire les jours ou le soleil domine et est avec le naksatra de 
pusya 423 . ou le jour de la naissance et de la mort de son guru , le jour 
de son propre naksatra et [enJin] au moment des huitieme el 
quatorzieme jours lunaires (tithi). Ce culle-la ne se fait pas selon le 
rituel quotidien obligatoire, mais en suivant le rituel occasionnel 
propre a satisfaire la troupe des soixante-quatre. ou ties autres, 
YoginT. (1 191 -192// 

Mais comment doit-on faire huit fois huit fois le culte dans le 
cakra ? — Pour ecarter tout doute a ce sujet, [le Dieu] explique ce 
qu’est ie culte special : 

COMME SOIXANTE-QUATRE CHORES 1>E YOGINT TRES PUISSANTES 
St riENNENT RASSEMHI EES DANS CE CAKRA , 6 AlMEE DES HERDS ! 
//193// 11,EU R CULTE] DOIT ETRE ACCOMPLI HUIT FOIS HUIT FOIS, 
SANS TRIG HER SUR LA DEFENSE 424 . 

catuhsastir yatah kotyo yoginmam mahaujasam j 
cakram etat samasritya samsthita vTra vandite // l 93// 
astdstakam tu kartavvani vittasalhvavivariitani j 

t i i> ■ ■ m‘ ■ '■ vr-' ‘ * 


422. visesena, c’est-a-dire, corume Anvrt I’explique quelques lignes plus loin, selon les 
regies gouvemant les rites occasionnels {naimittika), bicn qu'cllcs doivent etre 
accomplies chaque jour. 

423 . pus vanaksa trena saha satire van- : vara est un jour de la seniame. dont le premier 
est celui du soleil. Aditya (aujourd'hui dimanche « Sunday » ravivdr en htndi). 

424 i iftaiathra : [‘expression designant unc I'raude en maliere d‘argent, pent pa rail re 
surprenantc. Mais. en maliere de culte. il ne faut pas economiser sur la depense. Nous 
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Les soixante-quatre YoginT Aksobhya, etc, 425 sent 
p. 380 « fragments » (amsa) des deesses BrahmT, etc., demeurant dans le 
1 railokyamohanacakra. De chacune d’elles emane tin crore de YoginT 
« tres puissantes ». possedant une grande force, dont on a deja dit les 
traits caracteristiques 426 et qui se tiennent done, an nombre de six- 
cent-quarante millions, assemblies en ee cakra. II faut faire le culte de 
ces YoginT, Aksobhya, etc., rassemblant les soixante-quatre crores de 
YoginT a Linterieur du bhftgrha 42 \ [Leur culte] doit etre fait « huil fois 
huit lois » el « sans t richer sur la depense » : en s abstenant de 
tromperie sur les richesses dont on dispose. ( est ainsi que le culte 
« doit etre accompli », car e'est a Laccomplissement du culte que se 
ref ere cette injonction. //193-194 / 

Mass que me reviendra-l-il par le culte de ces [YoginT]? (dit la 
Deesse, Le Dieu] dit done : 



(' 1 ST Toi SEULE, L EN< HANTERESSE DES MON DCS, QUI 
JOUES SOUS I,A FORME DE CES [DEITES]. //l 94// 

ivam eva tdsam rupena krhlase visvamohinl if 194 // 


p. 381 I oi qui te liens dans le haiudavitcakra , Toi qui, etant prise de 
conscience, es tin fragment de moi. ITnslructeur universe! dont la 
nature est lumiere, tu es 1'enchanteresse des mondes, la creatrice du 
Hot de la transmigration. Et e'est toi qui joues sous la forme de ces 
[YoginT], BrahmT, etc., Aksobhya, etc. 

« La Bienheureuse est une en realite. Pourtant, telle une danscuse, 
n'apparait-elle pas sous d’innombrables aspects? » 

Comme le formulent la les experts 428 , Tu assumes en te transfor¬ 
mant (parirmmase) des formes multiples. Done, quand on sacrifie a ces 


avons vu au debut de la DT (p. 10) qu'un des moyens d'acquerir la connaissance 
metaphysico-religieuse esoterique est de dormer de grands biens. 

435. Aksobhya figure generalement en tete des soixante-quatre 't oginl (cf. Agni-Pur. 
eh. 52 ei 146, Goraksasamhita. eh. 20. etc.}. Voir M.-T. di Mali mann, Eds. icon, de 
1'AG-Pur, pp. 182 et 292. Ces > oginl sont souvent reparties en huit groupes de huil — 
as)a.slakade n 'ah presides par BrahmanT. etc. De fail, dies sont decrites comme des 
« fragments » (anisa). e'est-a-dire qu'elles emanent de. ou qu'ellcs participent a. ou 
quelles sont des subdivisions des huit \ oginl BrahmT. etc., qui sc tiennent sur la ligne 
medianc du trace entourant le Trailokyamohanacakra. f lies sont enumerees et decrites 

w 

dans les sl. 116-124 de ee chapitre (DT, pp. 312-314). 

426, DI. pp. 119 et 211 notamment, 

427, madhyabhugrhanta : V expression pent s*eniendre comme : sur la ligne medianc 
du bhugrha (qu'entoure un triple trace). Sur les YoginT du Trailokyamohanacakra, ei. 
YH, 3.113-124, DT, pp. 308-314. 

428, Cette citation* scion \ + [).. sera it liree dun hymne a la Deesse : Ambastotra (sl. 
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YoginT, qui sont de tcs fragments, c'est Toi-meme qui es satisfaite. 
Voila ee que cela signifie. //194// 

Mais si on peut aussi pratiquer le culte. etc., expose dans divers 
tantras. en comprenant le sens des agamas par ('accumulation des 
connaissances. a quoi sort alors l’enseignement du Maitre? Pour 
repondre a pareille question, [le Tantra] dit : 

ClLUI QUI, SANS CONN All RF LE Kl 7 A CAR A M HONOR! R D'UN 
SACRIFICE LLS SANOAI I S 1)0 MaJtRE, PENI TREK AIT CETTE DOC TRINE, 
TO LE CHATIERAS ASSUREMENT. //195// 

ajnatva tu kulacaram it vast vd gurupcidukam 

yo \miin sastre pmvarteta turn nam pichtyasi dhruvtan //195// 

« Unc cst la forme de Siva, lumineux par lui-meme. Un [aussi] est l etre qui 
en esi la prise de conscience. La [Realite] supreme, fusion totale lies deux 
[aspects precedents), voila cc qu est fempreinte des pieds [du Maitre]. C est en 
essence le supreme Siva ». 


Voila. selon noire propre formule 420 . ce que sont [les sandales] du 
Maitre a la triple gloire ( trUUhunaguroh). Com me le disenl a ce sujel le 
SvS et d'autres traites : « sans connaitre le kultieara , ni 1c kula, ni la 
doctrine kaula », « celiti qui penetrerail cello doctrine », qui entrerait 
dans cette ascese. sans avoir re<;u l enseignemem de la bouche du guru 
[echouerait. quand bien meme] il saurait ce qm est dit. C'est la en effel 
un satihaka , inferieur, frivole 430 , que « assuremenl » : sans qu’il y 
ail la aucun doute « tu chatieras », tu saisiras 431 , en prenant la 
forme d'une DakinT. YoginT cruelle, en desseehanl sa moelle, sa chair, 
etc. C’est done en ayant accede an sens de tout 1'agama. grace a 
ll'cnseignement recti dej la bouche du Maitre, qu'il faut se consacrer a 
cette doctrine. [Tout ce qui serait fait] autrement serait sans fruit. 
Voila ce qu'il faut comprendre. // 


•'i i 


O Femme aux belles iianches! [l'adepte] qui a ainsi apf 

QUI SANS CHSSK PRATIQUE LE KAl l A( ARA. NOUS AVAN I OFFERT DU 


429. C ette citation du debut du C'idvilasastava a deja etc faitc precedemment, Di. 
pp. 2(0 et 225. 

Sur paJukit. sandales ou empreintes des pieds du Maitre, cf. supra, p. 102. note 40 et 
p. 257. note 300 ad DT. p. 210 ou la paduku cst aussi la Realite supreme, a la fois 
prakusa ot vimarsa. 

430. cumhaka : « who kisses much, * one who has read muchsuperficial ». dit MW. 
Amrt Jelinit plus loin (pp. 388-9) le cumhaka commc sans devotion, attache a tonics 
sortes dc choscs. (En hide, eomme id. « qui trop embrasse mal etreint ».) 

431. gr find si : tu t en ernpareras commc le I’erait un demon « saisisscur » (gruhaka). 
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VIN ET l)E I A VIANDE CHANGES EN AUTRE CHOSE, //196// DEVRA 


p. jO 3 


p. 38*4 


CONTEMPLER LES FORMES QUI SONT LE Fl.OT PAR gUOI TU I E REPANDS 
COM ME N* ETA NT OUE TOI SEULE. 


evant jndtva vardrohe kauldedraparah sadu j 

avavoh sahaldkdram madvam mdmsam nivedva ca 196/7 

# . F p ■ <p ■ * * ■ 

!vaiprathdprasarakdras tvam e\a paribhdvayet j 

« O Femme aux belles handles » : scion le Nighantu, vardroha [vent 
dire] celle qui parait ivre, la meilleure, femme au beau teint 43 -. Celui 
qui « ayant ainsi appris » : de la iapon qu’on vient tie dire, c’est-a-dire 
de la seule bouche du Maitre et qui « pratique le kaulacara » comme 
le font les kauiika , dont nous avons precedemment parle 43 \ qui 
s'adonnent « sans cesse » a ce qui esl present : aux pratiques decrites 
dans ties traites tels que le SvS, etc., [« nous ayant offert] a nous 
deux ». qui sommes lumiere et prise de conscience, ce qui a etc 
« change en autre chose ». Comme le disent les experts : « le vin est 
Sakti. la viande, Siva; la felicite 434 , dit-on, esl liberation », ce qui est 
offert. c'est le vin et la viande purifies, changes en ambroisie de la 
fa yon qu’on a dite plus haut 435 , [transformation] produite par la 
fusion totale de Siva et Sakti, [offrandes qui doivent etre faites] « a 
nous deux ». « Fes formes 4,6 qui sont le Hot par quoi tu te repands » : 
ce par quoi tu te repands {pratha), c'est la vibration ( spanda ) [qm 
t’anime], Toi qui es energie de prise de conscience, et le Hot ( prasara ) 
de celle [vibrante expansion], ce sont les formes qui en naissent, cedes 
des cercles de divinites entourant [la Deesse]. Plant tel les, celles-ci ne 
doivent pas etre coniemplees {paribhdvayet) comme distincles de Toi. 
Ces avaranadevaid, qui ne sont que formes nees du jeu brillant (vifasa) 
de I’energie tie prise de conscience 437 , doivent etre realisees meditati- 
vement comme fondues en elle, scion la formule du Maitre expert, qui 
a dit : 

« Comme la roue des energies, nee de f[Energie] originelle, acquiert la 
meme nature que celle-ci. il lam la contempler (vibhavayet) comme entiere- 
menl dissoute en cette Gloire elernelle » (i/vrave dfulmni villnam ) 4VH . 196- 

197// 


432. Citation de I’Amarakosa, 2.6. 4. 

433. DT. pp. 335 el 377. 

434. ananda : c’est l union de Siva et Sakli (4 + A — .4). C l. Rechert hes. pp. 198-200. 

435. Par exemple selon la regie de 1 arghya special (YH, 3, 48 a 103). Cl. aussi DT. 
p. 300. 

436. dkurdh , alors que le si. 197c a dkfiras , que j’ai loutefois traduil au pluriel 
puisqu’il s’agit. comme 1'explique ici Amrt. des dvaranadevatd de la Deesse. 

437. C'cst-a-dire de la Deesse. 

438. Citation du si. 67 du Subhauodayu de Sivananda (NSA, app.. p. 296). 
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1 1 FAS T TE MEDITER, DEESSE QUI PRENDS I A FORME QUE TU 
DESIRES. SOUS I ’ASPECT DU MAITRE SPIRITUEL. //I 97// AYANT QEFERT 
A CE DERNIER, QUI N EST AUTRE QUE TOI, LE RESIT 1)E I OFFRANDE, 
[CET ADEPTE] DEVRA L'UNIR A LUI-MEME. 

tv am icchdvigraham dexJm gururuptun vibhdvayet //197// 
tvanmayasya guroh sesam nivedyaimani yojayet j 

l.a Deesse a pour forme I’univers (viharuphum), Desirant epandre 
sa grace sur 1'univers, clle a pris forme comme par neu (iTld). C’est en 
cela qu'elle prend la forme qu'elle desire. Toi seule dois etre meditee 
sous I'aspect du maitre spirituel. A ce maitre « qui n’est autre que 
toi », qui a la nature (tvadrupasya), il faut avoir offert de la 
« cause » 43U , puis le [sudhaka\ devra « unir a lui-meme » 44n cette 
offrande : le res le 441 de ce qu’il aura offert a la divinite et an maitre. 
C est-a-dire que le sddhaka sera unitie et fondu {samaraslbhavati) avec 
fun el fautre dans la mesure ou il aura absorbe lui-meme ce reste. 
//197-198// 

I/offrande du hali est dite : 

O grande Deesse! it eaut offrir ee bali en se servant de 

'CAUSE* A MOI QUI SUES LE MAITRE DBS CHAMPS ET A BATUKA 
QUI FORME LE SOI DES YoGINE 

yogimnam mahadevi batukaydtmarupine //198 / 
ksetriinam pataye mahvum balim kurvita he tuna 

* * i I «. * * 


Les YoginT, comme on I'a deja dil 442 , sont les rayons de lumiere du 
sujel connaissanl, du connaissable cl de ia connaissance, 11’offrande 
du bali doit etre faile] a Batuka. dont la nature est celle de la vibration 
de la felicite supreme et qui forme le soi [des YoginTJ; ainsi qu'au 
Maitre des champs : les champs etant le corps. C'esl done a celui qui 
en est le maitre, au principe de vie (jTvdtma) [qu’il faut donner le bali. 
qui, par la metric, est donne] « a moi », qui demeure dans ma propre 


439. hetu : vin on alcool, cf. supra, p. 333, note 214. 

440. svatmani yojayet : svatmani juhuyat il en fait l'oblation a lui-meme, Oil 
Bhaskara (Sc), e'est-a-dire qu'il I’absorbe, la boil on la mange. I.e symbolisme du rite id 
accompli pourrait aussi etre celui du retour de loute chose a la divinite a laquelle 
1'officiant s'est identifie par Yantaryaga. 

441. Lc reste de ce qui a etc rituellcment offer! a la divinite csl normalement 
considere dans lc sivaisme comme dangereux. 11 tic peut done guere etre consomme 
sinon par lc dicu Canda, donl e'est la lc role. Sur ce sujet voir les etudes d'Helene 
Brunner, notamment « De la consummation du nirmdlya de Siva ». J As. 1969, 
pp. 213-263. 

442. DT, p. 211 (supra, p. 258. note 304). 
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ipscite (madahanfdvista ). « En se servant de ‘cause’ » : avec du vin 443 
ct avec encore une autre chose, il faut faire le bait. Comme nous 
l’avons dit 444 : 

« En arretant les deux souffles, en associant les trois k undo IT et en unitiant lc 
principe de vie avec Siva, voila comment sc fait le ball interne ». 

p. 3X6 [lc belli] se fait dans fesprit (manasi) illumine par V absorption de vin et 
dc 1'autre [substance], Cest en apaisant de soi-meme le mouvement 
des [souffles] prana et upana et en aneantissant la triple differencia- 
tion 445 , ainsi qu’avec |la pensec] : « .le suis Siva », qu’on fait le bali 
interne. //’198-199// 

Ensuite, [le sddhaka] devra agir a son gre, dit [le tantra] : 

Sans cfsse buvant, re jet an i et devorant, agissant de lui- 

MEME SELON SA VOLONTE, if 199 MEDITANT L UNITE DE L’OBJEC- 

TIVITF ET DE LIPSEITE, [l/ADEPTE] DEMEURERA DANS IE BONIIEUR. 

nityam piban vaman khadan svecchCwumparah svayatn //199/ 
ahantedimtayor aikvain bhavaran viharei sukham 

mf # ■■ 

« Sans cesse » : chaque jour. « Buvant » la 'cause' : le reste de ce 
qui a ete offert a la divinite et au maitre. « Devorant » : mangeant ce 
reste, ct « rejetant » fun et l’autre. car cest de cette fa^on que [le 
resu I tat] peut etre obtenu. « Agissant dc lui-meme selon sa volonte » : 
le venerable VBh dit a ce sujet : 

« I ;i ou la pensec trouve satisfaction, e’est en ce lieu meme qu'il faut river 
[ccttc] pensee. C’est la, en effet, que l’essence de la supreme felicite se revete 
pleinement » (VBh. 74, trad. L. Silburn, p. 113). 


p. 387 


Ainsi. ou que naisse la volonte (ou lc dcsir) de [l'adepte, il faut 
considerer que] cela est present dans les sax fra et. dans tons les cas ou 
cette volonte ne surgit pas, [il faut penser que] les sastra portent 
interdiction. [L’adepte] doit done experimenter les choses conformes a 
sa volonte el fuir celles qui lui sont opposees. « Meditant I’unite de 
Lobjectivite et de l'ipseite » : fipseite est la qualite fondamentale du 
sujet connaissanl; robjectivite celle du connaissable. Selon la formule 
que voici et qu'on a deja citee 446 : « Partout ou se rencontrent les 
rayons de lumiere, la meme I’Omnipresent se deploie ». la connais- 


443. CT. supra , p. 333. note 214. Voir uussi, par exemple, le I A. 29.22 ou nimihihetu 
est glose par J : nandasya anandasya hetubhih surddihhih. 

444. Selon V. 1>. (NSA, introd., p. 36), cette citation serail tirce de la Tattvavimarsinl 
d’Amrt. Cf. supra , p. 301, note 02. 

443. C’elle du sujet connaissanl, du connaissable el de la connaissance. 

446. DT, pp. 211 el 333. 
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sance a pour earacteristique d’unifier la conscience du sujet connais- 
sanl et du connaissable 44 . En realisant meditativement, ainsi, que « je 
siiis cela meme ». [1’adeple] demeurera dans le bonheur. c'est-a-dire 
qu'il connailra la lotale plenitude de la felieite de la conscience. t "est 
ce que dii le venerable VBh : 

« Grace a I’epanouissemenl de la felieite que eomporte feuphorie (, u!lasa ) 
eausee par la nourriture et la boisson. qu'on adhere de tout son etre a cet etat 
de surabondance. et 1 'on s'identifiera alors a la grande Felieite » 444:1 (VBh, 72, 
ibid. , p. 113). //199// 

[Le Dieu] resume et conclut le sujet traite en disant : 


CETTE DIVINE ET EXCELLENTE TRIPLE PRATIQUE T'A ETE DITI 


200 


etat te kafhifam divyuni samketatravam uttamum / 200 


C’est clair. //200// 

[Cette pratique] doit etre gardee tout a fail secrete car elle est plus 
haute que tout savoir. 11 dit done : 

ll. FAUT [LA] CARDER SOIGNEUSEMENT CACHEE. COMME ON C ACHE 
SI S PARTIES SEC RETES, 6 I RES CHERE! 


gopamyatu prayatnena svayithyam iva suvrate 

| l out comme tu dots cacher] avec soin aux autres hommes tes 
« parties secretes » ; ton voni. ainsi laut-il cacher I’enseignement de 
ces trois pratiques a ceux qui n'en sent pas dignes. Voila ce que ceci 
veu l dire. //201 // 

Mais qui sonl ees etres indignes a qui il faut la cacher? — |!.e 
tantra] le dit : 

Nl A UN ETRE FRIVOI.E, N! A CELUI QUI N EST QUAVIDE 1)E 

connaissanct;, il ne te faut la reveler, 6 Parfaite! . 201 


umbakc jmmalubdhe ca tui prakdsyam tvav 


r nr 


C h 


/ 201 J ■ 


i 


447 indtfjtieyacaitanyayof) : sans dontc: la conscience que le sujet a de lui-meme el 
eclle qu'il .i de I'objectivite. les deu\ s'unitiant dans la connaissance, qui est prise de 
eonseience de ee qui est connu. Mais. comme le disail notaniment I tpaladeva. dans la 
SivasiitravimarsinT, en definitive sou! le Seigneur connail. Pour Amrt (t)i. p. 321), tie 
meme. le sujet. le connaissable el la connaissance reposent dans le Sujet Conscient 
supreme. 

44S. En donnant eclle traduction. I . Silburn noiait. au sujet du mot ufla.su (traduit 
ici, pp. 385-b. par >< illumine >>) que « ullasa reste intraduisible ear il exprime a la fois le 
tail d'apparaiire. de saulcr stir, done jaillissement, mais aussi joie el accroissement, d'ou 
surabondance, plenitude, plethore » (VUE, p. 113). 






400 


YOdlMHRDA YA 


Le frivole est celui qui est sans devotion, attache a toutes sortes de 
choses, qui lit divers ouvrages pour la seule connaissance [profane, 
externej. Celui qui n'est qu'avide de connaissance est celui qui sc dtt : 
« J'apprendrai la aussi quelque chose », comme il le ferait en lisant un 
339 poeme, une piece de theatre, etc. A ces deux [sortes de personnes], tu 
ne dois pas reveler ce secret. //201// 

II ne faut pas [non plus] agir contrairement a la regie en 
transgressant les preceptes. [BhairavaJ dit done : 

Il NE FAUT PAS, CONTRAtRFMF.NT A LA RHGIE, LA C'ONFIER AUX 

incroyants, 6 MahesvarT! 

anvdyena tut datavvam ndstikdndm nuthesvari 


Ce qui est contraire a la regie est ce qui transgresse les preceptes. 
Ceux qui pen sent : « Il n'y a pas d'autre monde que celui-ci » sont des 
etres frivoles (ou des lihertins). des bouddhistes. etc. Ce sont des 
i tier ova nts. 

Mais quelle est [la nature dej la regie qui ici [nous est donneej? — 
[Le DieuJ repond : 

JL StJIS AINSI COMMAND! PAR Tot QUI ES LA FORME PR IS I PAR 


VIA VOLONTE, 6 Maitrlsse ! 20 


1 . — '' — , ( 


evam tvaydham djnapto madicchdrupuya prubho 2CP 


a 

« () Maitresse! » : Toi qui possedes la capacite de manifester 
Lexpansion et la resorption eosmiques! C'ar, scion ce que dit le CSS : 
« Sans l'Energie, dans Siva subtil, il n'y a ni noni ni forme x) 44 ”. moi, 

■ifcr m - 

sans Toi, je ne serais capable de rien faire. ni meme de rien dire. Ainsi, 
par Toi qui es « la forme prise par ma volonte », (par Toi] qui es le 
dynamisme sans attache 450 , forme du desir de purler qui est ma 
volonte a moi, Seigneur de funivers, d'enoncer tout Ydgatnasdstra, par 
cela je suis « commande ». mis en mouvement, J’enonce ainsi la 
connaissance dont les caracleristiques ont etc dites. C'est-a-dire que 
les prescriptions [ici donnees] sont tes ordres. //202// 

Done, transgresser ce [commandemenl] serait tout a fait funeste. 
C'est pourquoi il est dit : 


449. nama dhama na vidyuic (NSA, 4.7. p. 198) : L. Renou {I VP. I, p. 21). noiant 
que dhtwian paraissait jouer. iluns le Veda, aupres de ndman , le role que jouera plus lard 
rupa done « noni el forme » ajoutait : « Dhdtnan... est la ’I'orme' en taut que 
resultant d une ‘ fonction' ». Sans doute avons-nous ici la meme association de sens. 

450, anasritakald, cl. Di, p. 303. supra, p, 333, note 213. 
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Cl LUI QUI DON M R A [CET ENSEIGNEMEN I | ( ’( )NTH A [ REMENT A LA 
REGI E PERIRA. 

anyayena fit vo daily at sa pit re to bha visyati / 


p. 390 Done, quiconque revelera l'enseigneinenl en transgressant la regie 
ainsi posee perira. 

[Maintenant] est dit le fruit que donne eette complete connaissance ; 

QUI CONN A IT [CETTE] PRATIQUE DEVIENDRA (HER AUX YOGINL 

//203// 

samketam vo vijdndti yogitundm bhavet priyah 1/203/j 


p. 391 


Celui qui connaitra cetle triple pratique de la bouche meme d'un 
maitre sera clier aux YoginT, ces energies, rayons de lumicre dc la 
supreme Conscience, (ainsi nominees car] dies onl une connection 
(yoga), une relation speciale, avec le supreme Siva 451 . Celui qui 
leur est clier |c'est en fait] le supreme Siva puisqu'il est le Maitre 
des energies sans nombre, C"est ce que dil un autre lantra : « Le 
monde entier est ses energies, mais le Maitre des energies, c'esl 
Mahesvara » 4?: . Cela revient a dire que [1‘adepte] deviendra le 
supreme Siva lui-meme. .203// 

Mais quel but Ihomme [atteint-il] quand il est identifie au supreme 
Siva? [Bhairava] repond : 


Obtenir tous les fruits qu 

OL FRUIT DE TOUS IIS DESIRS. 


SOUHA1TE. ETRE 1 \ RECEPTACLE 


sarvepsitaphalavdpt ih sar vakamaphalasrayah j 

Comme le supreme Siva est le receptacle des fruits que desirent tous 
les etres desirants, [le but alteint] est done l’obtention de tous les fruits 
desires; e'est d'obtenir la lota 1 itc des fruits qu'on peul desirer, ce que 
produit la totale connaissance ( parijnana ) de 1'idenlite avec le supreme 
Siva. Tel est en effet !e but supreme de I homme. Voila ce que cela 
signifie. 

p. 392 Mais cela, ou peut-on le voir? [Bhairava] repond : 

Ce qui est partout visible, 6 Deesse! 

yato pi drsycite devi 

451. Cf. DT, p. 119, ou la meme explication est donnee dti mol YoginT. 

452. Abliinavagupta cite cetle ligne dans lc I A (5.40) en la donnant comme rove lee 
par SrTkaiuha dans un mangakisastm. .1 cite ensuite tout le sioka dans son commentaire 
avec line legere variante. II le cite aussi ilans son comm, ml TA, 3.99 cl 190, (vol. 2, 
pp. 108 el 186). Kscmaraja (SSV. 3.8, p. 89) donne ce verset. qu’il attribue a la 
Sarvamaiigala (a en jnger du moins par I edition KSTS de la SSV). 
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« Par lout » : partout ou va la pen see, a 1'interieur ou a l’exterieur, 
sous la forme de toutes ces experiences, c'est Lui seul [en verite] qui est 
vu, car il esl omnipresent. C'est ce que dit le venerable VBh : 

« Partout oil va la pensec, vers I'exterieur ou vers 1'interieur, 6 Bien-Aimee, 
la se trouve 1'etat sivaite : celui-ci elant omnipresent, ou done [la pensec] 
pourrait-elle aller [pour lui echapper] ? » 

el : 

« Chaque fois que par 1'intermediate des organes sensoriels la presence de 
I'Omnipresent se revele... » 453 . 

Mais encore, comment peut-il etre ainsi vu par tons ’ [Le Dieu] le 
dit : 

Comment le sage nk tournerait-il has sa pensee [vers Lui] ? 

I {204/1 

katfiam v id van na cintayet / {204/1 

En verite. i! est visible. Malgre cela [les hommes] ne le voient pas 454 . 
L'Upanisad dit ainsi : « Personne ne me voit » 45 -. C'omine le dit aussi 
un autre tantra : 

« Dieu est susceptible d’etre directement pereu et [pourtant] le mondc est 
emporte dans 1'ocean |du devcnir : bien qu’il ait] vu les texles reveles, ii 
souffre et se lamente intensement » 456 , 

bien qu'il soil visible, ceux qui sont prives de l'enseignement [tra- 
ditionnel] ne le voient pas. « Ayanl compris qu'il n'y a pas de division 
en Siva » (YH, 2.50, p. 176), celui qui a la pratique de l'expcricnce 

jf 

directe de l'idenlite avec le supreme Siva sans division, celui dont tous 
les liens ont cte rompus grace a la puissance du regard du maltre 457 , 
qui a la connaissance de la supreme ipseite de Siva fulgurant, 
comment ne penserait-il pas a cela? Cela qui est egalement present 
partout, comment ne le verrait-il pas? //204// 

O Mere! ta nature, que Siva n'avait pas dite clairement parce 


453. VBh, 116 et 117. 

454. tut pasyanti : ils n'en onl pas [’experience, ne le voient pas de l’ceil de 1'esprit. On 
pcut rappeler ici que pasyanti, plan de la Parole, esl vision spiriluelle de ce qui sera, et 
non pas perception einpirique. 

455. Citation non idenlifiee. 

456. V, D. indique que cettc stance serait eilee dans le GTtanisyanda de Kscincndra. 
sans qu'il ait pu en identifier la source. 

457. gurukataksaviksanat : cl', ci-dessus, p. 169, note 291. 
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quelle est ires secrete, a etc expliquee a la demande de [notre] Maitre 
Puisse cela nous etre pardonne 458 ! 

let esl le troisieme samkcta . la pratique du culle. de ta DTpika 
du Yoginlhrdaya redigee par ! excellent yogin Amrtananda, 
disciple du venerable el supreme yoglndra Punyananda. 


458, no ksanntsva (at : ou : so ye/ indulgent [pour nos imperfections], Formule 
convenue, on le sail, pour se faire exeuser dcs laules, d’omission ou de commission, 
dans ["execution d'un rile, etc, (CT, par exemple, le Ciandharvatanlra, 19,57-584 
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Renvois aux pages de letliiion sanskrite. n. indique I'existence dune noie. if. suivi dc 
deux chifTres renvoie a un sloka du \ H. cii. renvoie a une citation faitc dans la Di. 
t ertains tertnes irop frequents (Si\a. Sakti. saitivit, etc.) ne sont pas menlionnes. Pour 
les autres. la totaliIc des occurrences n'a pas etc relcvce. 


A Utkdra) : if. 1.10. pp. 17, 24, 33 ; 
100 cat.. 130-134, 138. 145. 157, 167, 
190, ,s7. 2.63. pp. 192-94; si. 3.27, 

pp. 236. 326-29. 

AM : 160 cit.. 240 cit. 

AKATHA ; if. 2.63. pp. 192, 197. 
akufti (cakra patftna) : if. 1.25, pp, 34, 36 
t cit., 41, 83 (akuldbirulu) ; if. 2,8, 
pp. 113; 200, 225, 303, if. 3.137. 
pp, 326-36. 339, 359, 
akulakimdalitu : 131 n. 
aksara : il 2.16, pp. 118, 141, sf. 2.32, 
pp. 144. 151, (7. 2.53. pp. 179-181, 

'■/. 2.65. pp. 195; 355. Cl', arna et varna. 
Aksobhya (Yogin?) : 380. 

Agni, agnikald : 199; if. 3.100, p. 287 4 
cit, 

agnikundalinl : 273. 359. cf. mhnikunda- 
Uni 

agnicakra : sL 3.X4. pp. 270-71. 
tinkii&a ( dyudha ): sL 1,37* sL 1.53, pp, 69* 
349 -+ cit. 

ankiisamudra : cf. mahonkmomudra 
angadevatu : 1X4, 

uni mil (siddhi) ; 1X4; sL 3.44, pp. 245- 
46. sL 3.69, pp. 259, 267, si 3.115, 
pp. 311 ru 316 cil sL 3.140, pp. 332, 
375. 

adharma cf. dhanna. 

Anangakusuma, etc, (Yogini) ; 1X4; 250 
(lisle), 264, si 3.132, p. .321. 
tmakhya : 95 cit., n. ; I 19 n., 123 cit*, 141. 
anusrita (Siva Sakli) ; 303-05 4 - cit.. n. 

attaintakala : p. 350, 389. 
andfiata {cakra) : if. 1.25. pp. 39; 113, 


anahata (nada) : 128 4- cit., 193 cit,. 

277 4- cit.; if. 3.183, p, 370. 
anugraha : 4. 13. ,s7. 1.60, pp. 79; 165, 181 
4- cit. 

anutiara (A) : 64. 133. 156 cit.; 203, 330. 
anusamdhtma : if. 2.49. pp. 175-76, 178. 

207 ; 227, 354. 368 n„ 374. 
antarunyasa : 113, cf. nydsa. 
antaryaga : 276. 278. 
anvaya cf. dttmava. 

apart! pujd : if. 3.2-3, pp. 222, 230 elc. 
apana cf. prana. 

ahhisecana : if. 2.79, p. 211 (vidytibhise- 
cana). 

amrta : if. 2.41, p. 161; if. 3.5. pp. 225, 
292. 300, 383, 
amrtakundafi : 83. 273 n. 

Amrta : x/. 3.31, pp. 238 cit.. 291 + cit. 

Amrta ct Mrta : 49 cit. 

■ * 

Amrtesvari Amrtesi : if. 3.102, p. 292 cit. 
Ambika : if. 1.14. pp. 24-5, 29, 31, 32 n_. 
sf. 1.36, pp. 54, 56. if. 1.57, pp. 76, 83, 
120 cit., 192 cit,, 238 cit.; 348, 352. 
Aruna ; 255. Cf. VasinT. 
arghya : if. 3 94-104. pp. 280-294. Cf. 

visesdrghya. 
arna cf. varna. 
aft : if. 3.167, p. 357 n. 
avast ha {jdgra t , etc.) : if. 3.174. p. 363. 
avikrtandda : 335. 

AsvinT, etc. cf. naksatranydsu. 
astakona cf. astdracakra : 28; if. 3.63. 
pp. 255-56. 

astakonapudtna : if. 3.52, p. 250. Cf. Sar- 
vasarnksobhanacukra. 
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Astabhairava : 36 eit. n, 
astamdtarah : cl. maiastaku. 

W + * if. If, 

astdracakra : si. 1.19, si. 1.54, p. 70, C l’, 
konastako t’l Sarvarogaliaracakra. 
astramantra : si. 3.93. pp. 279, 23S8 cit. 
ahanikdra : 21 cit., 29, 61 ; 148 cit., , 187- 
U 4- cit.: 348. 366. 

aiumta : 22 ( visvahantd) ; 146 cit. ( atma - 
him fa ), 219 ( Si vdhctn ht\ 273, 2 S1 ci \ ., 
si. 3.107. pp. 2972 378. si. 3.200, p. 387. 
ahum : 82 cit. 
ahamprattti : 148 cit, 
ahambhava : 7 n., 90. 
ahamhhavaml , dtmahamhhavanu : cf. hha- 
vund, Shdhamhhdvand. sviitmahatnhha- 
vana. 

ah (visarga) : 240 cit. 


dkarsini (energic, Yogint) : cf. Kamakar- 
sinl, etc. 

Ci cava : cf. Aarv/tfCi/ra cl samavdcdra. 
djhd : s/. 1.7. p. 13 n.: si. 3.104. p. 293. 
djndcakra : 40. si. 1.27, p. 42. 
at man (quadruple) : si. 1.12. p. 21. 
atmatattva : 106 cit. n.; pp. 272, 

315 + oil. Cf. tritattva ou tattvatraya. 
atmapuja : si. 3.8, pp. 229-30. 
Atmaraksika {vidya) : si. 2.2. pp. 106-7. 
Atrniisanagata (vidya) : si. 2.2. p. 107. 
dtmdhambhavana : 7. 82. 
ddikli'.sa : si. 3.141, pp. 322-33. 
adyasakti : si. 2.13, pp. .116. 136. 
ddhdra : cl', muiddhdru. 
ddhdra : 37-8 cit. n.; 334 + cit. 
Anandabhairava : si. 3.103, p. 292. 
dbhdsa : 268. 


umarsiirui : si. 1.50, pp. 74-5. 
unmetva anvayct : 120-124 cit. n., 283. Voir 
Inlroduction, pp. 5-89. 
ayudha : si. 153. p 69. 
dvahana : 110 cit.; si. 3.110, p. 303. 
AvahinI (\idya) : si. 2.4, pp. 109-110, 


dvesa : si. 3.136 n, si. 3.149, pp, 339-40. 
Voir Introduction, p. 5. 


a'.ann: si. 1.14. pp. 23-4 (baindavasami). 
si. 2.56. pp. 181. 215: si. 3.86 (nvasa): 
si. 3.90, p. 276. si. 3.99, p, 286. ’ 


si. 2.58. pp. 185+ cit.; 192, si. 3.137. 
pp. 325-27. si. 3.197.. p. 384. 
uara/iriga : si. 1.44. p. 66 t cit. 
idantd : 82 cit.; 146 cit., si. 3.107. pp. 297- 
99. 353, si. 3.200. p. 387. 
indukald : si. 3.101, pp. 290-91 4- cit. 

In dram : 238 cit. Cf. Aindrt 
indriya : lit) cit., 186; 221. 300, 332. 
Indhika (Dipika. Rocika) ; 45 cit. 

/( indy a maydbJja) : 145. 167. 195. 328. 

360, 366, 371-72. (Cf. diagramme do la 
Kamakala, p. 202). 

Isana i ; 238 cit., 327 cit, 
fMtva (siddhi) ; si. 3.141. Tableau p. 334. 
Tsvara : 146 cit.. si. 2.45, pp. 168-69, 173; 
332. 


U. if : 326-330. 
uccdru : 360-62, 370. 
uccdranakalu ci uccaraiiakdya : 40, 41, 
42 n.-51 n. 

uttardnvayadmndya : 120 cit, 
uddhdra : 83 n., 106, 111; 329-30, 351, 
unmada/unmadanu : si. 1.64. p. 83. 
umnana J : si. 1.26. pp. 40-1, 43, si 1.33, 
pp. 50-2; 172, 207 cit.; 261. si. 3.107. 
pp. 298. 359-62. 364. 368. SI. 3.186, 
pp. 373 + oil.-374. 

tinmesa : si 2.51. p. 177; si 3,136, 
pp. 326-28. 

npaedra : 305 cit., si 3.135. p. 32 

si 3.142. pp. 332. 342. 353. 

IJma : 328 cit. 

ullasu : si 3.7. pp. 229. 387 cit. 


imatii : 326 cit. 
urdhvasakti : 47 cit.; 169 cit 
Or mi : si 1.55, p. 73. 

Osman si 3.137. p. 328. 


Rddhida. Rsa. L ka. Lsa : 238 cit. 


E : 328-29. 
Ekapada ; 238 cit 


A! : 326-29. 

Aindrl : si 3.122. Cf. Indian!. Voir ta¬ 
bleau, p. 334. 

\ is van ; 238 cit. 


I : 326-7. 

ice ha : si 1.9. pp. 15-6 4 cit., si 1,23. 
p. 33. si 1.38. p. 55. si 1.50. p. 65, 
si 1.56. p. 75, si 1.72, pp. 80-90; 


O — AV : 240, 326-29, 

O = OdydnapTtha : si 1.41. n. 58; 
si 3.99, p. 286. 
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Oddlsanatha : 270 n., 348-49. 
OdyanapT^ha : 39 cil.. 58 n.; 270-71 n., 
349. Voir introduclion p. 43. 

AuddTsanfitha = Oddisamltha. 

♦ ■ + + 

KA : 27, si. L46, pp. 62; 121 cit., 133. 
si. 2.29. pp. 140, 153 (si. 2.43 = kro- 
dhisa), 165, 199, si. 3.147, pp. 288-89, 
339, 345. Cf. krodhlsa. 
katdksapala ; 90 n., 177. 216. 393. Cf. 

niriksana et viksana. 

* ^ * + 

Kanti : 44 oil. 

kanda : 35 cit.. si. 1.42. p. 58 n. 

(= pind'A) 4 cit.; 277. 
karasuiidhi: 22 n.; si.2.2 ; si. 3.81, p. 268. 

si. 3.83, si. 3.126. p. 315 f cit. 
kald : 5, si. 1,19-21, si. 1.23, p. 45 cit.; 
88 cit.. si. 2.21, pp. 130-31, si. 2.70 <38 
kald). p. 199; si. 3.100-101, pp, 287-88. 
344 cit., 348. 

kald (i iti dra) : si. 30-34. pp. 42 (58-64), 
si 1.36. pp. 54; 261, si. 3.170-71, 

pp. 359-62. 

kald (kancuka) : 147 cit., 169. 

kald ( paratnakald ) : si 1.36, pp. 54; 348. 

Kakini : 189. 238. Cf. Dakin! 

•# 

Kit Pu Ja O : initiates des pit ha Kiima- 
rupa. Purnagiri. Jalandhara ct Odyana. 
kdmakald ; 19. 20-21 cit.. si 1.24. pp. 32, 
34. 68-9, (si. 2.21) 121-22, 130-32 (notes 
pp. 201-202 de la traduction). 169; 
si 3.164, pp. 359. 371. Cf. note ad Di. 
p. 372. 

Kamagiri Kamarupa (pitha) : 58-9. 

61 cit., 271 cit. n.. 286. 354. 
kdinardja (dc la snvidyd) ; 63; 132-35, 
144. 152. 170, 194; 269, 272, 354, 359, 
370. 

Kamakarsin! (Kamakarsanil) energies. 
YoginT ou kald — : 78, si. 3.50. 

pp. 249 n. 264, si 3.128. p. 318. 
kamdgni : si. 3.105. p. 295. 

Kamesvara Kamcsvarl : si 1.52. pp. 68- 
7 I n.; 183-84; si 3.67, p. 256. si 3.70. 
pp. 260 n„ 270, 294, 303, si 3.158, 
pp. 349, 352. 356. 

kdmyakarmun ; .v/. 3.113. pp. 307-8. 

si. 3.166, pp. 356, 379. Voir Introduc¬ 
tion, p. 75. 

kditina : si 3.111, p. 303. Cf. hem. 
kdla (kancnka) : 147 cit,, 149 cit, 

Kaiaratri : 238 cit. 
kdlavisuva : si. 3.186, p. 373. 


kttndalinl'ku/tdali : 37 cit., 58-9 cit., 82-3; 
si 2.30. pp. 131-2, si, 2.70, pp. 200- 
202; 270, 273. 277-78. si. 3.106. 

pp. 295-96. 324-28, si 3.137, p.339, 
si 3.169-72, pp. 359. 385 cit. 
k a lak undalini ; 131-32. 
kida.kaula : 9 cit.. 34-37 4- cil., si 1.48, 
pp. 63 n„ 83; 112, 209-10, 258; 

si 3.131, pp. 320 n. 329, si 3.148, 
pp. 339, 357, si 3.195-6, pp. 382-83. 
Kulakaulikayogin! : 276. si 3.144. p. 335. 
kuUutipa : si 3.168, p. 357. 
kulamdtarah : 108 cit. n., 213 cit. 
kulasakti : si 3.138, p. 328. 
knldvdrajkauldcdra : si 2.78, pp. 209-10; 
.ii 195-6. p. 382. 

hula : si 2.23-25, pp. 133-36 n„ si 2.64. 

p. 195; si 3.169, pp. 359-62. 

Ketu ; si 3.25. Cf. Rahu. 

kaula kaulika : si 1.48, p. 63 n.; si 2.51- 

68, pp. 178-198 (urflia); 382. 
kaulikdrtha : si 2.51-68, pp. 178-198. 
Kaolin! : 255. Cf, VasinT. 

krivdsakti: si 1.40. p. 57. si 1.51, pp. 67. 

69, si 1.57. p. 75. si 1.71. p. 88, etc. 
krhld : 6. si 2.76. p. 206. Cf. Hid. vildsa. 
krodhlsa = KA : si 1.16. p. 27. si 2.43. 

pp. 165, 166. 

KSA : 26, 160 cit., 287. 

Ksama : 238 cil. 

Ksetresa : si 3.109, p. 301 4 cil. ( Ba- 
tuka), ksetrdndm patih : 385. 

ksohha : 77. Cf. samksobhana ct Sarva- 
samksobhini. 

+ ■- «i 


kha : II n.; 155; 220. 

KhadgTsa ; 191 cil. 

Khatita : 238 cit. 

khetara. khecarata : 7. si 1.5. pp. II. 13. 
khecari (mudrd) : si 1.18, p. 29. si i .68, 
p. 78. 


Gana ; si 2.57. p. 185, si 2.63, pp. 192- 
94, 197. 

Ganesa (Ganapa); 1 ; si 3.13-20, pp. 234- 
35, si 3.109. p. 301. gani’.satiYtlsa : 
si 3.13-20. 


gandha [gnna ct tamnatra) ; 156 cit., 

si 2.42, pp. 162; 307 cit. 

Gayatri ; 238 cit. 

Gayika : 302 n. 

gun a : si 2.30. p. 142 n„ si 2.35. p. 144, 
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si 2.36-43, pp. 151-162, $2.58, pp- 186; 
355. 

Guplatarayogini : si. 3.132. p. 321. Voir 
tableau, p. 334. 

GuptayoginT : si. 3.90, p. 276. si. 3.128, 
pp. 317-18. Voir tableau, p. 334, 
guru : 68 cil.; si. 2.26, pp. 136-7 + cit., 
si. 2.48-50, pp. 174-77. si 2.51, pp. 178, 
197; 210-11 ; si. 3.197, pp. 381-84. 
gurupaiikti : si. 3.104, p, 293, si. 3.1 10. 
p. 302. 

gurupadukd : 210 oil., si. 3.5, p. 225 + 
cil.. si. 3.195, p. 381 + cil. 
guruvaktra : 71 cil.. 175. 
granthi : 36 cit., si. 3,91, p. 278, si. 3.135. 
pp. 323-24, 327, si. 3.112, p.343, 

si. 3.183, p. 371. 
granthibheda : 14 n. 

Graha : si. 2.58. p. 185, si. 2.64, p. 
si. 3.21-25 (nydsa), p. 236, si. 3 


p. i. 


GhantadharT : 238 cit. 
ghiirnita : si. 2.83, p. 214; si. 3.6, pp. 226. 
vighurnita : si. 1.35, p. 53 n. 


caturvhlhanydsa : si. 3.87, pp. 274-75. 
candrabTja (= SA) : si. 2.41, pp. 159-61. 
camatkdrajcamatkrti ; 299 cit., si. 3.126. 

pp. 318, 347 cil. 

Cary anal ha : 217 n., 249. 

Camunda ; si. 3.122. p. 314. 
cit : 18. si. 1.13, p. 29. si. I. [9. pp. 31. 33, 
66. 74 cit.. si. 1.56, pp. 75, 82, 86, 101; 
344. 348. 

citi : 10 cit., 86. 320 cit., 343 cit. 
cilia : 31, 61 n„ 70 cit., 148 cil.. 204; 

320 cit.. 343 cil. 
cit-sakti : 84, 86; 137, 206. 
cidamsa : si. 1.19, p. 31. Cf. ciikala. 
cidekavisrdnti ; 332 n. Cf. visrdnli. 
cidvimarsasakti : 66, 75, 
cinnuinci : 96 n.. 107. 108 cit.; 216, 276. 
cumbaka : 382 n., si 3.201, pp. 388, 390. 
cetarni : 70 cit.; 320 cil.. si 3.185, p. 372. 
caitanya : si 1.50, p. 66 n„ si 1.71, 
pp. 89; 320. 343 cil., 367, si 3.187, 
p. 372. 

Chaya : 238 cit. 


CA : 344-45. 
cakra cf. sncakra. 

cakra <du corps subtil) ; si. 1.25-29. 
pp. 35-41, (si 2.8), pp. 113-14; si 2.12. 
p. I ! 5; si 3.30, pp. 237-38, 334 n, Voir 
aux noms tie ces cakra et tableau. 

p. 126. 

cakrandyikd ; cf. cakrcsvarT. 
cakra paid des YoginT ; si 3.192-94, 
pp. 379-81. 

cakrardja : cf. srlcakra. 
cakrdvatdra : si 1.9 ct sq.. pp. 14 sq. 
Cakrdsanagatd (vidyd) : si 2.3, p. 107. 
cakrcsi, cakresvarl (ou cakrandyikd) : 22. 
71 ; si 2.2-4, pp. 106-1 10, si 2.8-12. 
pp. 113-115 ; 320. 323, ,s7.3.146. p. 338. 
si 3.150, p. 34!, si 3.156 (tsvari), 
pp. 347. 349. 353. 355. Voir tableau, 
p. 334. 

Cauda ; 238 cit. 

ca!urasra{cak ra )jcatusk ana : si. 1.19, 

p. 31, si 91-93, 198, si 3.42-49. 

pp. 245-48 (hvoshi), si 167, p. 356. Cf. 
Bhugrha ct Trailokyamohanacakra. 
caturdasaracakra : si 1.17, p. 28. si 1.63. 
pp. 81. 93; si 3.54-57, pp. 251-54 
(> tydsa ). Cf. Sarvasaubhagyadftya kaca- 
k ra. 


japa ; 1. 237-28 + cil.; si 3.105, p. 294. 

si 3.169-189, pp, 358-376. 

Jay a : 238 cit. = Ilf l A : si 1.18, p. 29. 
JayinT : 255. Cf. VasinT. 
jdgrat (jagaranam) : si 1.49. p. 64; si. 
3.176-77, p. 365. 

Jalandhara (pirha) : 58. 59 cit.: 286. 349. 

Cf. pit-ha. 
jJva : 166, 167. 

JJvanmukla pvanmukti: si 1.86. p. 102; 

si 3.1, pp. 219, 365. 
jivdtman : si 2,62, pp, I94;385. 
p'idna (sakti) :5, si 1.24. p. 33, si. 1,38, 
p, 56, si 1.51, p. 67, etc. 
jnandUnan : cl. at man (quadruple). 
Jyestha : si 1.19. p. 31, si 1.64, pp. 82-3. 


Jhaiikari : 328 cil. 




la nkahasta 
ThankarT 



Dakim, etc. {dddideraldh) : 
2.30, pp. 190-91 n„ 195; 
pp. 238 + cil., 292. 

DhankarT : | cit 
Nam ini : » 


39 cil.; si 
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TA : si. 1.46, p. 62; p, 344. 
tattva : 12. 51. 55. 68, 72. 75. 102; 124. if. 
2.29-30, pp. 140-42, si 2.33-34. 
pp. 144-45, 160, 200 + cit.; si. 3.90, 
pp. 276-77. 


UittYtitravu (dtma 


r 


— 3 


. siva ) : si. 3.88, 


p. 27(> n. + cit. 


tatTvactifHStaya : 294 n. 
■ ® ■* 


tattvisuva : si. 3.107-88, p. 374. 
iannultra : si. 1.16, pp. 26; 123 cit.. 155-56 
cit. 


Tapini (ou TapinT ; kata tie Sfirva) ; 289 
cii. ■ 

1 amopaha (kald dc Nirodhika : 44 cit. Cl. 
RodhinI). 


tarpana : si 3.156, p. 347, si 3.190. 
til hi : 109 cit., 124 cit.; si 2.82. p. 215; si 
3.113, p. 307, si 3.165, pp. 355, 371. 
tuft oij trutt : si 3.1X7, pp. 373-74. 
turya : si 1.49. pp. 64,87; si 3.179-80, 
pp. 267-68. 

turiyahindu : 19 n., lO.iurtyuhtja : 272 n.. 
354 tunyavidyd { srlvidya ; 63 el 
passim. 

turyatitu ‘.si. 1.49. pp, 64. 365, si 3.180- 
81, p. 368. 

trtiyam brahman : 109 cit. 

H’jas : 62, 68, si 55, p. 72, si 1.72, pp. 90, 
111. 273. 


trikorut : 21-23, si 1.15. p. 25-26, si 1.19, 
pp. 31. 32-33, si 1.43, pp. 57, 93; 360. 
Cf. s nig (it a. 

rrikhartda (mudni) : si. 1.58, pp. 76-77; 
247. Voir planche. p. 158. 

tritattva : si 3.85, p. 272 n. tritattva- 
nydsu : si 3.85, p. 272. 

Tripuramalini ; 111. si 2.M; si 3.85. 
p. 272. 

rripuravasini ; 114. si 2.10; si 3.150, 
p. 341. 

I ripurasmulan ( cakresvari) : 114. si 2,10- 
11 ; si 3.41 ; p. 243. 

Tripura = I ripurasundari = Mahatripu- 
rasundarT Paramcsvari: passim. 

I ripurasiddhi : 114, si 2.11. 

Tripurambika : si 3.111, p.352. 

TripurasrT : 114, si 3,146, p.338. Cf. 
tableau, p. 334. 

TripuresT I ripuresvarT : 114. i/. 2.10; 
si. 3.180. p. 320 Cf. tableau p.334. 


Traitokyamohanacakra : 23, si 1.22, 
pp. 34-5, 41. si 1.82. pp. 98, 106. 1 14; 
t si 3.113. pp. 310-11. 314. 355, 357. 379. 


Cf. caturasracakra, bhugrha. 


/ HA si 1.46, p. 62, si 3 


daksindmndyn yanvavu, status) : 120 cit. 

Voir introduction, p. 38 sq, 
dasakoint/dasdracukra : si 1.15-16, 
pp. 25-28, si 1.81; si 3.58-61. p. 253- 
54. 


t 1- Sarvarthasadhaka mi Sarvaraksakara- 
ca k ra. 


Daksayai.ii : 239 cit. 
divyaughu divyasiddbanidnavaugha 
8 n.; 213. 


DurgT ; si 2.85. 

dutari : si 1-73, p. 33; si 3.109, p. 301, 
thin, si 3.109, p. 301 
drsti : si 3.93 p. 279. Cf. viksana. 

DcvT ; 238 cit. 

i 

dvddasagranthi : cf. grant hi. 
dvddasdnta : si 3.49, p. 248 5- cit. n. si. 
3.171. 


dhttnus : si 1.53, p. 68-9 ( cdpa. si 3.70 : 

nydsa. p. 260) pp. 350-51 + cit. 
dharma adhurma : si 1.12, p. 21, si 1.67, 
p. 85: si 2.23, pp. 135, 296 cit, 
dhdiit ; si 2.60. p. 189 n.; si 3.30. p, 237. 

si 3.102, pp. 292. 310. 

DhatrT : 239 cit. 

dhdman : 12 n.; 220 cit., 222: si 3.156, 
p. 348, 

dhdmatraya { somasuryagni) : 141 cit. 
Dhumrards (siirvakala) : 287 cit. 
dhuina : 228. 234. 300 + cit.; si 3.118- 
126, pp. 314. 318. 

dhvarti : 45; si 2.37. pp. 151, 193 cit., si 
2.64. p. 195; si 3.143. p. 334. 


naksatni : si 2.60, p. 189. si 2.65. 
pp. 195. 197. si 2.82, p. 214-15: si 3.8. 
si 3.192. pp. 378-79. 
naksatranyusa : si 3.25-29, p. 236. 
Nanda : 238 cit. 
navutrikona ; si 1.15. p. 25. 
nuvavonicakra : si 1.13. pp. 23, 24, si 
1.77-8. pp. 92-94; 108. 289 cit. 
nanitniamantra : si 3.102, p. 191-92 1 
cit. 

midi: 46 cit,; 169-170: si 3.183-4. p. 371. 
nai/ivisiiMi : si 3,183-4. p. 371 T cit. 
nadyddhara ; 169 cit. n. 
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mida (el Nada) : si 1.22, si 1.26. pp, 40. 
45-6 + cit., si. 1.60, pp. 78; 123 cit. (9 
nada). 140 cit., 151; d. 2.46, pp. 169, 
170, 193 cit., 207; 227-28 cit,, si 3.142, 
pp, 334. 358 + cit., sL 3.173, pp, 359- 
62. 364, 369, 371, si. 3,185, pp, 372-73, 
374. 


nd dak ala : 37, 1.60, p 78. 
ruuhmta ; 36 1.26, p, 40; 37. 1.30, pp. 47-8 
+ cit.; it 3.171, p. 364, si. 3.180, 
pp, 368, 372, 

ndhhi(cakra) : 37. 1,25, pp. 39 + ciL; I 13; 
si 3,30, p. 37. 

NigarbhayoginI: 276. si. 3.l52sq., p. 344. 
Voir tableau, p. 334. 


nigarbhartha si 2.15, si. 2.48-51, 
pp. 174-77. 

Nitya : 37. 3.113, pp. 367-68, si 3.169, 
p* 355. 

Nityaklinna : 308. si 3.166, p, 356 + cit. 
nifydcdra (/?// yak at man ) : 215. 379. 
nityodita : 116 cit. ; si. 3.2, p. 220 n. 
niyati (kancuka) : 148 cit,, 169. 

}linksana : 37. 2.50, pp. 1 7 4. 177. Cf. 
k atdk sap a la. vTksana . 

nivrtti (kala) : si 1*21, pp, 31, 43 cit. 
niska/a : si 1.27, pp. 42; 172 cit., 37. 2,50, 
p. 176, 37. 2.73. p. 208 cit. ; p. 375, 
naimittika (pujfi) : 215 . 
naivedya : 37. 3.112, p. 305-6. 
nvdsa : si, 2.5-8, pp, 111-114, 133, 165; si. 
3.8 a 89. pp. 230-275. 


pa vary a : 37. 3,24. 

pancabindu pancapranava : 80 cit. n. 
pada (pinda. etc.) : si. 1,42, p. 59 n.; si. 3- 
91, p.'277-78, si. 3.134, pp. 222-13,Cf. 
pindg, 

padmavana cf. mahapadmaxana. 
par a mam p adorn ; 208 cit, 
paramam mahat : 37. 1.35, pp. 52-3. 
paranuipremdspadu : 99 n.; 125, 229; 244, 
322, 331, 375. 

Paramasiva, Paramesvara/7 : passim. 

partdinga ; 37. 1.47, pp, 62-3 n,, 82 n, 

Para (deesse) i 309. 

pardhfja (= SAL /I), 

para (vac) : 4, 37, 1.36, p. 54; 37. 1.63; 

pp. 192-94, 225, 309. 
pardpujd : 221, 

paraparapuja : 37. 3.2, 3.4. pp, 223-4, 
Parapararahasyayogini : 276. 
paramarsajna : 64, 214, 225, 367. 


parindma ; 66, 68, 73, 90, 108. 126, 137. 
143, 199, 381. 

pascimdmmiyajamayu : 120 cit. Voir In¬ 
troduction, p. 38, 

pasyantT :9, 22. 54. si 1.38, pp, 55, 63; 

121 cit,, 129-30, 194. 199; 225, 309, 
pdduka I yurupddukd) ; 9 cit. n.; 37, 2.78, 
p. 210 n,; 37. 3.5, pp. 225 + at., 381 
cit, 

par am par ukrama I pur (impary a : 5. 7; 37. 

2.48, p. 192, si. 3.81, p! 213. 
pdsa : 90 cit.; si 370, pp, 260, 349 4 cit. 
pindu (pada, pinda. rupa) .si. 1.42, p, 58 n ; 

37. 3 91, p, 277, 37. 3.134. p. 222 + cit. 
nianfrapinda : 37. 2.22, pp. 132, 152 cit., 
360 cit. pindamantra : 52 + cit, 
pitha : 12. 38, si 1,41-43, pp. 58-60 n., 37. 
1.44, pp. 61, 108 cit.; 141 cit., 182 cit., 
193 cit.* 201 cit., 37, 2.78, pp. 207, 213; 
si 3,33-40, pp. 241, 271 n., si 3.99, 
pp. 288, 37, 3.159, p, 349, si 3,164, 
p, 354. 

pTthartyasa ; si 3,3 3-40. 
purusa : si 2.45, pp, 167 cit.-169, 37. 2.59, 
p, 186 4- cit. 

puryastaka : 71 cit, n., 164 n; 301, 37. 

3.131, p. 320 n., 37. 3.152, pp. 343-46. 
pusya : 214. 37. 3.191, p* 379. 
pujd ; 77; si 2.5, p. 111, si 2.13. p. 116; 

3 e pa tala : pp. 219-387. 
purna, purnald: si 1.1, p- 5, si. 1.85, 
p. 101 ; si 3.157. 
purnagiri (pitha ) : 59, 62, 341. 
piinidhuti : 297, 

purvdmndya : 121 at. Cf. introd,, pp. 36- 


Prihtvl (Yogim) ; 119, CT, Rharati. 
Prakatayoginf : 2 7 6, 3/. 3.114, pp. 309- 
314,' 


prakasa : 4 n., 5, I 2. si 1,11. pp. 17, 25, 
32, 54, 57, 66, si 1.56. pp. 75, 87, 101 ; 
104, 126, 135; sL 2.74-5, pp. 203, 204; 
226, 268, si. 3.106, pp. 324 cit., 376, 

381. 


prakdsavimarsiinwya : 26, 104. 383. 

prakfti : 12 cit., 186 cit. 

pralistha {kail) : si. 1.21. pp. 33, 43 cit. 

pratiti : 31,47. !t)7; 204. 206 n., 222. 335. 
357. 


pramatr. pramdna. prameya : 13. si. 11-12. 
p, 21, si. 1.51, pp. 67 + cit,; 111, 141 
cit., si. 2.43, pp. 163-64, 335. 
pralayakala : 163 cil.n.. p. 166. 
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pnmmtavisuva : si. 3.184. pp. 371-72. 
prasdda : 216 cit., 226; 294. 
praspanda : si 1.10, p. 18. 
prana {apdna, etc.) : si, 2.22. p. 132. si. 
2.44. pp. 166, 168. si. 2.62. p. 191; si. 
3.130. pp. 319, 343. 385. 
prdnavisuva : si. 3.181, p.369. 
prdnasuddhi : si. 3.130. p. 319. 
prdpti (siddhi) : 354. Cl', tableau, p. 334. 

Phatkari ; 239 cit. 


Baluka : 1 n.; 301 cil., si. 3.198, p. 385. 
bnii : si 3.90. pp. 276, 303 cil.. si 3.199, 
p. 385. 

banalihga ; si. 1.46. p. 61. 
buna {arc) : si 1.53. pp. 68-9, si. 3.70 
(AyA.ftj). pp. 260-61, 349. 
bahyanvdsa ; 230. 

Hindu (baindavd) : si. 1.10, pp. 18-21. if. 
1.22, pp. 33, 42-43 i cil.. si 1.30-33, 
pp. 47-52. si. 1.59, pp. 56-7, si. 1.42, 
p. 59 cit., .il. 1.62, p. 80, si. 1.54. pp. 80- 
83. 88. 93; 114. si 2.21. pp. 130-132. 
140-42 cil., si 2.38. pp. 157-58, si 2.64, 
pp. 180, 193 cit., .ii 2.64, pp. 195-207; 
248, si. 3.84. pp. 270. 278. 318, 352, 
354. si 3.170, pp. 361-63, 364. si. 3.179, 
pp. 367, 372. 

bindutattva : 43 cil.. 248 cit. n. 


bija : 152-53 cil. n,, .if. 2.64, p. 195; si. 

3.127, si. 3,153. pp. 345. 351. 
hijumudru : si 1.70, p. 87. 
buddhi : 29. 61 ; 148 cil.. 187 cit si. 3.134, 


p. 323. 349, 366. 

baindnvavakra : si 1.11. p. 19. il. 1.12, 
pp. 25, 27, 34, 70; 92, 108, 183; 22; 
257. 261, 302, 376. 379. 
haindavdsana : si. 1.14, pp. 23-24. 
bodba ; si 2.26. (mahdbodiut). 136, si 2.83, 
p. 216. (purnabodhatd). 
brahman : 109 cit.. (trtiyam hr), et passim, 
brahmarandhra ; 46 cit.. pp. 59, 82; 169- 
70 cil.; 270-71, 278. 326, 329, 359, 370. 
Brahmasiva : 47 n. 


Brahma : 44 cit.. 119. 271. 
brahmdtman ; cf. atman (quadruple). 
Brahman! Brahml : 213; si. 3.49, p. 248. 
si 3.79, pp. 266. 309. si. 3.117. pp. 312. 
379. 381. 


BHA : 29 

hhakti : si 2.51, p. 177. 


Bhagamalinl : 73, 257. 260. 341. 356. 

BhadrakalT : 239 at. 

Bhavani : 177 cil. 

Bharat! : 120, 128. Cf. PrthivI et RudranT. 

bhdvund. bhdvavct (vibhavayei) : si 
1.27 n„ p. 41, si. 1.72, pp. 90, 101 ; 114. 
115. si. 2,25. p, 36, si 2.39, pp. 160. 
203; si 3.6. pp. 226. 254. 268. 273. 280- 
81. si 3.102, pp. 292. 359. si 3.174-76, 
pp. 363-67, si. 3.300. p. 287 ct passim. 

hhdviirtlta : .il. 2.16-25, pp. 119-136. 

bhitti : 65, si 1.56. p. 75. 

hhukti {siddhi) : si 3.155. pp. 346-47. Cf. 
tableau, p. 334. 

bit tit a (element) : si 1.16, p. 27; si 2.28. 
pp. 138-39; .ii 2.30, p. 142. si. 2.32, 
pp. 147-52, 365. 

bhutaiipi : 325-30 n., 335, 345. 

hhupura ( bhugrha. bhfttrava) : 31. si 1.74. 
pp. 93: 179-83 n.. 147; si. 3.42-49, 
pp. 245-48 (nyasa). 309. 311. 314. 380 
Cf. Tmilokyamohana cl tatuskonacak - 
ra. 

Bhairava : .il. 1.2, pp. 4. 6, si 3 ct passim. 
Bhairava (au pluriel), 190 n. 

Bhairav! (vidva) : .ii 2.4. pp. 108-110. 

BhairavT ( la Deesse) : si 3.165. 
p. 355 n. 

bhogapuryastaka : si 3.131, p. 320 n. CT. 
puryast aka. 

bhruniadhya (cakra) : 59, 271. 310. 359 
ibindusthana). 


manipura (cakra) : 39; .ii 3.64, pp. 56. 
334. 

mandala ; 59-60; 158. 179. si. 2.70-1, 
pp. 200-201 ; 286, 324 cil, 
mati : 8 cil.. 219 n., 28! cil. 
matsyamudrd : 296 + cit. 
mathana manfhana : .il. 3.107, p. 298 
madira : si 2.83, p. 214 n, 
tnadya : 290, 299. 
madhyapniua : if. 2,22 . p. 132. 
madhyamd (vac) : 4, .ii 1.38. pp. 56; 129: 
225, 325. 333. 

manas : 29. 49 cit.. 61 : 110, 185. 188; 281, 
si 3.106. pp. 296 4- cil., 300, 348-49. 
366. 

manonmanl : .ii. 1,34, p. 50. 
mantra : passim. 

muntrapinda : 133-34 mantrasuddiu : si. 
3.146, p. 338. 

maria : 108 cil.. 117 cit.. 21 1 cit.. si 2.81- 
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83. pp. 213-14: 27t>. si 3.109. pp. 215- 
96. 333 + cit.. 339, 385. 389. CT. 
cinmarhi. 

mala : 163-64 cit.. 166 cit, 181 t cit. 
mahankusamadra : si. 1.65-6. p. 80-4. ( l. 
planchc. p. 158. 

mahdjiigruf : 64 cit.. si. 3.176, p. 365. 
mahajmma : si. 2.77. pp. 208, 216. 
nuihatattvartha : s7. 2.73 a 80, pp. 202- 
212 . 

mahdpadma i ana . si. 3.5. pp. 224. 243. ii. 

3.111, pp. 302-3 + pit.. 350. 
mahdhindu : 20 cit,, si. 1.27, pp. 40, 51 
cit., 52, 82; si. 2.56 p. 182 4 cit. 
mahamava t /) : si. 239. p. 157, Maha- 
inaya : 239 cit. 
mahdnwdrd : si. 1.70. p. 87. 

Mahalakstm : s/,3.124. 
mahdsiinya : 296 + cit., si. 3.176. p. 364. 
mahimii {siddhi) ; 245. 311. si. 3.1.33, 
p. 323. Voir tableau, p. 334. 
MahesvarT : si. 3.118, p. 313. 
mat as taka (asntmdtarah ) ; 190 cit. 
matrkd : 12, 54, 63 n. ; 120-24 cit.: si. 
2.20, p. 128 + cit., si. 2.24, pp 141 cit.. 
154, 190, 193; si. 3.21. si. 3.33. p. 241, 
si. 3.114. p. 303. 

mdtrkdnyd.su : 225. si. 3.33, p. 241. 
mdtra : 42. si. 1.34. pp. 50-51. 
madana : si. 2.55, pp. 179 cit. n.. 181 : 367 

cit. tl. 

maydbija : 364 cit.. 367 cit. 
MayalaksmunayT (vidy.1) : d. 2.3, p. 109, 
Martanda : si. 3.94. 

Milresa: 270, 305. 
mimdanudd '. si. 3.71 n., p. 248. 
mtu/rd : si. 1.56-71. pp. 74-89 n.; 184. si. 
2.48, pp. 247-48, si. 2.77-78, pp. 265. 
314. si. 3.154. p. 347, si. 3.165-66, 
p. 356. Voir planchc pp. 157-58. 
murti : 97 cil., 109, 146 cit.. 152 cit.. 
210 cit., 381 cit. 

murtividyd : si. 2.4 et 2.7, pp. 109, 113. 
tudladi’Vi : si. 3.69, p. 259, si. 3 87. 

pp. 275. 355. 
muhiprakrli : 186 cit. 
mfdamantralmalavidvd :sl. 2.5 ct 2.7. 
p. 111. si. 2.27-8. p. 139; si. 3.69. 
pp. 259-60. 275, si. 3,94-97. p. 283, si. 
3.105. pp. 294. 305, 355. 371. 
mulddhdra : 37. 59, 82; si. 2.7. p, 113. si. 
2.69, p. 199; si. 3.77, p. 265. si. 3.84, 
pp. 271, 273, 310, 324-28, 334. 339, 343, 
358, 369. 


madana : 76. si. 1,66, p. 84; si. 2.82, 
p. 214. 

Modinl : 255., C'f. Vasim, etc. 

YA : 28, 30; 287. 344, 371. 

YAM : 182 cit. 

Yakini : 189, 238, CT. DakinT. 

YoginT : 3; si. 2.17, p. 119, si 2.60-61, 
p. 190. si 2.66, pp. 196-97, si 2.78, 
p. 211; si 3.9, 3.90, p.296, si 3.96, 
3.113-14. p. 273. si 3,128-134, pp. 318 
sq.. si. 192-94. pp. 379-80. si 3.203. 
p. 390, Voir tableaux, pp. 334 et 340. 
yoginTnydsa : si 3.30-34. p. 238-39, si. 
3.16 

voginlmeldpa : si. 2.79. p. 209 n, 
yoni (consonnes) : 153 cit., 344, yoni.ma- 
hdyoni : 35, si 1.59, p. 77. 

Yonimudrd : si. 1.70-71. pp. 88. 355. Voir 
planchc. p. 158. 

RA irepha) : 25: 12! cit., si. 2.29, p. 140, 
si. 2.40, pp. 159. 180; 351, 364. 

RAM ; 182 cit. 

Rakta : 239 cit. 

rasa (yuna) : si. 2.41. p. 160, divyarasa : 
si. 2.82, p. 214. 

RahasyayoginT : si 3.152-55, pp. 346-47. 
RakinT : 40 cit.. 189. 238. CT. DakinT 
rag a [kamuka] : 147 cit., 169. 
rd.si : si. 3.63, p, 191; si. 3.66, p. 196. 

rdsinvdsa : si. 3.32, p. 240. 

Rahu : si. 2.23, p. 133. 
rudravuktra : 49 cit., 208 cit. 

Rudrani : 119. C l. Bharati. 

Rundhinl (RodhinT, Rodha) : 44 cit. 
riipa (guiui) : 156 cit., si 2.40, p. 159. 
nipa (pinda. etc.) : si. 1.42. p. 59; si 3.91. 

pp. 277-78, 322-23 + cit. 
rdpdfita irdpa. pinda , etc.) : si 1.42. 

pp. 59 n,. 322-23 + cit. C'f. granthi. 
RodhinT (et Rundhinl. Rodha. Jhanarod- 
ha) : si 1.29, pp. 44, 47 cit.. 170; 361, 
367-68, si 3.185, p. 372. 

RaudrT : si 118, p. 29, 1.22, p. 33; si. 

1.40, pp. 57, 88, 1.20-27 cit,, 192 cit., 
348. 

I A : 122. 133. si 2.30, pp. 140, 161-62, si 
2.52. pp. 179; 329. 352. 

I.AM : 182 cit. 

taghimd ( siddhi ) : si 3.130, p. 319. Voir 
tableau, p. 334. 
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lambika. lambikdgra : 40, 113-14. 

Lamhosthika : 239 cil. 

lava {Una) : sl. 1.8. pp. 14. 61 ; 370, 372. 

hivabhdvand : 106 + eit.. 315 cit. 359, 
I ala! a : 114, 236 cit., 270 cit. Cf. u/ndca- 
kra. 

LakinT : Cf. Dakini. 
liriga : 12. si. 1.44-47, pp. 61-63, 82; si. 
2.6, p. 141 cit. 

Ula : 197, 384. Cf. krldd, vilasa. 
loka : 162-65. 337. Cf. hhuvana. 
lokesvara : 165 cit.. 179 cit. 

J'4 • 239 3S"* 


Varahi : si. 3.121. 

vasanaCi : 21 n.. 25 n„ 32, 34. 80. 90, 100, 
101, 143. 144. 267, 316. 
vikalpa : 67 n., si. 1.67-68. pp. 85-6; 148, 
223, 227. 

vighurnita : si. 1.35, p. 53 n. CT. ghurniia. 
vij/ldnakcvala ; 163 -t- cit.-164 n.. 166. 
vulva (kancuka) : 147 cit. 
viifyiikala : si. 1.20. pp. 31. 43 cit. 
vidyatattm : 272. 

vidydnydsa : si. 3.82-83. pp. 269, 272 
vuiyapliha : si. 2.78, p. 207. 

Vidvesvara : 173 cit. 

■p* 

Vitnala : 44 cit.. 255. 


I'M/ 



Vajresvari : 73 it.; 257. 260. 271, 341. 
vapus .’ si 2.43 ii., si. 2.56. pp. 165. 183 it. 
vamana : sl. 1.37, pp. 55; 110; sl. 3.105, 


p. 295. 

Vara da (nntdrd, YoginTl :38 cit. n. 
varga : .ii, 2.61. pp. 190. 309 cit., sl. 3.131, 
3.148. pp. 344-45. 

varna : 51. 62-3, 141-42, sl. 2.70, pp. 199- 
200. Cf. aksara 

vasitva ( siddhi ) : 311 n.. s/. 3.147. p. 338. 

Voir tableau, p. 334. ( I. vasya. 
vashu : 81 n.. 95 cit.' 184, 255, 261,270. sl. 


3.154, p. 345 n. 
vasva (siddhi) : 308 cit., 356. 
vahni : sl. 1.8. p. 14. sl. 1.25, pp. 37-8, 70; 
sl. 1.73-74, p. 91; sl. 3.185, p.372. 
vafwikald r sl. 3.100, p. 287 cit. 
vaimikundalhu : 83. (T. agnikundalinl , vah- 
nikald. 


Vahnivasinl : 308 cit. 


Vaglsvan : 302. 

vdgdevata, vagdevi : sl. 3.71. 3.84. p. 270. 
vdgbhava (dc la srlvldva) : 63; 121 cit,. 
132. 134. 144. 170. 194; sl. 2.69. 

pp. 199. 207; sl. 3.5. pp. 225, 269, 272. 
297. 302. sl. 3.131. pp. 320. 354. 356-59. 
370. 


vdcaka vdeya : sl. 1.48; sl. 2.24, pp. 140, 
152-62. sl. 2.44. pp. 166-70. 
vdnia. vamena : sl. 3.129, p, 318. 

Varna : sl. 1.19, p. 31. sl. 1.22. pp. 33. 36 
cit., sl. 1.37. pp. 55, 76. sl. 1.59, p. 77. 
sl. 1.65-66, pp. 83-4 cit., 88; 192 cit.; sl. 
3.161, pp. 348-52. 

vd vu : 140 cit.. 156 cit.; sl. 3.127. p. 317. 

sl. 3.152. p. 343. 
vayunutva : 169. 

vavumandala : 59 n,. 158. 

6.- * * 


vimarsa : 2 n.. 4, 6. 12. 18, 24-5. 27, 32, 54. 
57. 66. 75. 84, 88. 101, 103; 104, 119, 
120. 132, 134. 140; 217. 225. 268, 280 
cil., 376, 381, 383. 
vimar Sana ; sl. 2.82. p. 214. 
vimarsasakti : 66, 88, 126, 220. 


; sl 1.21 n„ pp. 182 n„ 104. 384. 


Cf. krldd. ilia. 

vistuldha (cakra): sl. 1.25. pp. 39-40; 1 la- 
14: sl. 3.90. pp. 237. 289 cit. 
visesdrghya : sl. 3.103. pp. 290, 292. Cl. 


arghya. 


visrdnti : 223 n., 333, 337-38, 358. 
Visvambhara (Yogint = PrthivT) : 120-21 



visvoftlrna : sl. 2.74, pp. 203, 273, 353. 
visa : sl. 2,23, p. 135. 

VisaglinT : sl. 1.23. p. 33. Cf. Dutari ct 
Sarvananda. 


visit : sl. 1.25. pp. 36; 113. 
visitva : 37, si. 3.181-87, p. 369-375. 
visarga : sl. 1.10. pp. 7-8; sl. 2.21. p. 130; 
si 3.136, p. 324. 

vfra. vtrendra : sl. 1.65. p. + cil., sl. 2.1. 
p. 104 t viracakra). sl. 2.17, p. 119. si 
2.85. pp. 117-8. 378. 
vaikhan (vac) : 6, 18. 22. 54, si 1.40, 
pp. 57; 129, 199; 225. 235, 242, 261, 
309, 325, 

VaisnavT : si 3.110. p. 314. 
vyanjimu : sl. 3.120, p. 314. 
vvapakamdsa vvdpakaivcna : si 2.7. 

p. Ill; si 3.44, pp. 245 sq., 272. 
Vyapika. Vyapini : sl. 1.26. p. 39, si 1.32. 
pp. 48. 52; 207. 225 cit.. 329 cit.. 364, 
368. 

vvdpti (vvdpya vxdpaka) : 124 cit. n.. si 
2.32 n.’. p. 144. si 2.34-36, pp. 149-53; 
270. 
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woman : 1], si. 1.62. p. 80 n„ si. 1-69, 
' p. 87 n.; si. 2.22 . p. 132, si. 2.29. 
p. 140, si. 2.36, pp. 151-52, si. 2.55, 
pp. 181-82, 200. 201. si. 2.74. pp. 203. 
214; 248 + cit., 364, 
vvomabija : si. 2.36, pp. 151-53, si. 2.55. 
p. 181. Cf. HA. 





lencrgic. la Deesse : passim. 
= RA : si 1.15, p. 26. 
sakli (kala de Vuccdra dc HRj\l : si. 1.26. 

pp. 38-40, si. 1.31, p. 47. si. 1.33, 
pp. 48-50; 207; 364. 368, 373. 
saktitattva : 37 cit., 146 cit.. si 2.46, 


p. 170. 

saktipata : 164 cit. 

saktibija (de la srividya) : 63 ; 122 cit., 132, 

134^ 144, 170; 261, 272. 354. 351-62, 
367 + cit., 370. 
saktivisuva : si. 3.186, p. 373. 
sabda (gunct ct tan/ndtra) : si. 2.36. 
pp. 151-56. 

SakinI : 38 cit., 189 n., 238 n. CT. DakinT. 
sakta (cakra = svddhisthima) : si. 1.25;, 

pp. 38, 114. 

Santa ; 25 n.. 32-3, 54 n. 76; 148 cit.; 349. 
santi (kala) : si. 1.20, pp. 31, 43 cit.; si 
2.46. p. 169. 

santyatild (kdla) : si. 1.19, pp. 31. 43 cit.; 
172 cit. 

sir as (mantra) : 290. 
sirastrikona si. 3.70. p. 260 n. 

Siva ; passim. 

sivatattva : 47 cit., 146 cit., 170. 272 cit. 

sivatattva ( triiattva ) : 
sivdhambhdvand, sivdhambhdxabhd vand : 

99 n.. 103, 163. 

suddhavidya : 146-47 cit., 169; si. 3.155, 
p. 346 cit. 

simya : si. 1,10, pp. 17,51-2; 131, 193 cit.; 

343. si. 3.174-76, pp. 363-64. 
srngdta : si. 1.40, pp. 56-7, si. 1.51, 
pp. 67; 201 cit. CT. trikona. 

Sri : 239 cit. 

Snkantha : .s7. 2.44, pp. 166-67. 168, 173 
cit. 

srJkan t had in i 'dsa ; 165 n., si. 3.84, p. 270, 

+ p 

351. 

sneak ra : passim. I 1 ' pa tala : cakrasam- 
keia. si 8-86. pp. 14-103, cakravatdra : 
si 1.8-10. p. 14-15. srtcakranvdsa : si 
3.41-80, pp. 243-268. srfcaknipuja : si 
3,109-169, pp. 301-359. 


srividya : passim. 2 L panda : numirasamke- 
la : pp. 104-218. japa dc la vidyd : si 
169-I89n pp. 361-376. 


satkona : 372 cit. n, 

# « + 

sadanga : si 3.83. 
saildha (varna) : 153 cit. 

Sandha : 238 cit. 

Sasthlsa : 270 n„ 349. Cf. OddTsa, Mitre- 
sa. Caryanatha. 

sodasadalapadma (= Sarvasaparipuraka- 
cakra) : 72. 93. si 1.80; si 3.50, p. 249. 
Voir tableau, p. 334. 
sodasdnta : 248 cit. n., 324 cit. 
sodhdnyasa : si 3.8-41, pp, 230-243, si 
3.87' p. 275. 


SA : si. 1.46, pp. 62; 133, si 2.29, pp. 140, 


161, 179; 328. 352. 
samvartdgnikala : si 3.157, p. 348. 
satnvartdnala : si 1.14, p. 24. 
samvitti : si 1.17, p. 28, 85 n., 343, 353. 


sanivil : passim. 

sam liar a. Cf. srsti-sthili-samhdra : 
sakala : si. 1.27," pp. 41-2’ 52, 154 cit.; 

376. Cf. niskala. 
sakala (pramdtr) : 163 + cit. 
samketa : si 1.6-7, pp. 12 n, 13, si 1.72, 
p. 101 ; si. 2.1, p. 104; si 3.1, p. 219. si 
3.203, 

samkoca ; si. 1.51, pp. 67; 147 cit., si. 
2.50, p. 177 n.; si 3.7. pp. 228, 243, 

samksobhana : 99. CT. Sarvasamksobha- 

a a ■< ® ■ 

nacakra, Sarvasamksobhimmudra. 

.. ” ■ ■ ■ 


samghatta : si. 1.67 n., p. 85; si. 2.19, 
p. 126; si 3.37, p. 326. si 3.152, p. 343. 

Sadasiva : 19. 23 n. cit., 25; si 2.45. 
p. 169 cit. n,, si 2.56. pp. 181 cit., 304 
n. + cit. 

samand : si 1.26. pp. 39-40. si 1.33. 
pp. 50-51 ; 152. 207 cit.; 225 cit., 359- 
60, 364, 368, 373. 

samaya : 12, 53; si. 3.68. pp. 258. 377. 
samaydedra : 210 n.. 258. 

samadbi : 208-9 

sanuivesa : 201; 226, si 3.138, pp. 328-29, 
346, 348. 


samipya : In. 
samjalpa : si 3.7. p. 227. 
sampraddvdrtha : si. 2.15, si 2.48-51, 
pp. 172-73; si 3.139, p. 330. 
SarnpradayayoginT : 276, 330. 

Sarasvati : 239 cit. Cf. Svustikadi. 
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sarvakartrtitjtva : 147 

Sarvajfia. etc. ( sakti ) : si 3.61, pp. 254. 

262, si. 3.149, p. 340. 
Sarvamantrasanasthitavidya : .si. 2.3, 
p. 107. 

Sarvaraksakaracakra : si. S3, pp. 99; 109. 
114; si. 3.141, p. 340. Voir tableau, 
p. 334. 

varvarahasydrtha : si. 2.16, si. 69-72, 
pp. 198-202. 

Sarvaroyaharacakra : si. 1.84. pp. 100; 
114; si. 3.164, p.345. Voir tableau, 
p. 334. 

SarvavidravinTmudra ; si. 1.60-61. pp. 78- 
7. Voir planche, p. 157. 
Sarvasamksobhanacakra : 77, si. 83, 
pp. 99; 107, 114; si. 3.131-32, pp. 320- 
21. Voir tableau, p. 334. 
SarvasamksohhinT ka-mudnl ; sL 1.59. 
pp. 77; 184: 247. si. 3.55. pp. 251. 255. 
si 3.140. p. 332. 

Sarvasiddhinuiyacakra : si. 1.70, p, 87, si. 
1.84, pp. 100, 110. 114: si 3.158-60, 
P 349. 

Sarvasiddhiprada (devoid) : NO, 184; si 
3.60. p. 253, si 3.74, p. 262. si 3.145, 
p. 336-37. 

Survasaubhiigyadayakacakra : 81. si 

1.83. pp. 99 ; 114 ; si 3.140. p. 332. Voir 
tableau, p. 334. 

Sarvakar?in!mudra si 61-62, pp. 79-80. 

Voir planche, p. 157. °sakti: 251. 
Sarvananda : si 1.23, p. 33. 
Sarvanandamayacakra : si 1.71, p. 88, si 

1.84. pp. HO; 114; si 3.163-64. 
pp. 353-54. Voir tableau, p. 334. 

Sarvarthasadbakacakra : si 1.83, pp, 99; 
108, 114; si 3.145, p. 236-37. Voir 
tableau, p. 334. 

Sanavesakarimudra : si 1.62-63, pp. 80- 
81. Voir planche, p. 157. 

Sa r \"i s p a r i p 0 r a k a, S ar va sap Q ra n a - c a k ra ; 
35, si 1.83, pp. 98; 107. I 14;' v/. 3.129, 
p. 318. Voir tableau, p. 334. 
Sarvasaparlpurakamudra ; si 1.61, p. 79. 
Sarvesvari : 255. C'f. Vasin!, etc. 
sahajmanda : 66 , si 3 . 108 , 
sadhuka : passim 

Sadhyasiddhasanavidya : si 3.108. 
sdmarasya ; 12. 19, 53-56 n., 66, 79. 82. 
85. 86-88. 90; 116. 123 cil., 125. 136, 
230, 268. 354, 384. 

skidha ; 8, 100; 274, 302, si 3. 141, 
pp. 333. 347. 378, 


Siddhayogim : si 3.155. p.347. 
siddhi: 87 + cil.; 108. si 278, p. 208: si 
3.44. p. 245. si 3.80. pp.267. 308. si 
3.1 15. pp. 311-12, si 3.135, p. 319, si 
3.141. p. 332, si 3.147, pp. 338, 341-42, 
si 1.155, pp. 346-47, si 3.158-62, 
pp. 353, 355. si 3.190, p.375. Voir 
tableau, p. 334. 

susupti : si 1,44, p. 64; si 3.178, pp. 366- 
67. 

susumna : 34, 35 cil.. 58 cil.; 343, 371. 
sitk smapur vast aka : 71 cit.. 320 + cil.. 343 
+ cit. Cf. purvastaka. 

Suksma, Susuksma ; 47 cit. 
surya : (s*kala) ; 199; si 3.21 n, pp. 236. 
248 cit., si 3.94 (Martanda), pp. 281-82 
(siirvapujd), si 3.100, p. 290 + cit. 
suryakuntfalini : 359. Voir tableau, p. 378. 
srsti-sthili (sthaiivci)-satnhdra : si 1.8, 
"pp. 14, 15, 26, 55-6, 79 n., 93-4; 108. 
119. 120-24 cit., 132-35, 152-53. si 
3,128, pp. 318. 362. 

saubhdgya ; 139 n.: si 3, 139, p. 331 n. 
saubhdgyavidya = srTvidya : passim. 
SAL'H : Introduction, p. 73, note 139, 
notes 24 a 37 tic la p. 109. note 161 dc 
la p. 160. 
stliana : 322 n. 


sthiti : cf. srsti. 

spanda : 63; si 2,18. pp. 125, 132; si 
3.126, pp. 316-17 t cit., 341, 348, 353, 
383. 


sphuratui-sphuratta : si 1.10-11, pp. 16. 

18. si 1.36. pp. 54, 61. 
smarana-SMR : 36 cit., si 3.181, p. 368 n. 
smrta, smrti : si 1.62, p. 80; si 4.41. 


p. 160. 

sruc : si 3.107, pp. 296, 298 + cil. 
svaptia : si 1.49, p. 64; si 3.177-78. 
p. 366. 

svavamhhuliriga : 37 cil., si 1.45. pp. 61- 
62. 


svara (voyelles) : si 1.14. pp. 24. 67. 70: 
si 2.33, pp. 145. 200 cit.; si 3.127, 

p. 318. 

svasamvil. svasamviddevatd : 7 n., 13, 101 ; 

183; 300, 305. 

Svastikadi : si 3.109. p. 301 n. 


sv at antra, svatantrya. svatantrata : 125. 

148 cit.; si 3.162, p. 352. 
svdvnademhi : 229 cit., 230. 

svatmdharphhiiva . svatmdhambiui van a : 
208 . 281 n. 
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svadhisfhdnacakra : 37-8; 114; .</. 3.76, 
pp, 264 n., 334 + cit. 

Svaha : 301. Cf. Svastikadi. 
svairam, svairacitrena : si. 2.18. p. 125; si. 
3.164, p. 354. Cf. si. 3.199 et pp. 386- 
87. 

HA : 18. 40, 121 cit., 132-135, 138. 
si. 2.29. pp. 140, 151-58. 166. 180-89. 
192, 348. 359, 364. O. vvomabjja. 
HAM : 182 cit. 
hamsa ; 59 cit., 277-78. 

HamsavatT : 40 cit.. 239 cil. 
ha vis : 280 cil. n„ si. 3.107, pp. 294-96, 
298-99 cil. (mahdhavis). 

I (akin! : 40 cil., 189, 238. Cf. Dakim. 
hdrdhakalu, hdtrdhwndtra : 19 n, 24, 88; 
192 cil.. 273. 354, 359. 


HasayatT : 238 cit. 

HUM : 343. 

H RIM astray a PH A T. V oir osiranumlra. 
hr day a. yog in fhrJui -a : 2. si. 1.3. pp. 7. 59. 
110. 227 cil.. si. 3.65, pp. 256. 292 cil.. 
358. 362. 

hrdavamgamaui. hrdayaniganubhdva : 15 
n.. 75. 104. 

hrilekhd - HRIM ; 38; 116. si. 2.53. 

pp. 180-81. si. 2.65, p. 195 (366-67). 
heiu : 303, si 3.199, p. 385. Cf. edit t 
kdrana. 

horrid ;. si. 3.88. si. 3.105-107, pp. 294-98. 
HRlM ; (360, 364). 

HSR A i H : 160 cil. n. lie nmiamuntra 
HSR AIM H SKI. RIM HSRAIH). 







I'EXTES ET AUTEURS CITES DANS EA DIPIKA 

ET REFERENCES ANONYMRS 

(renvois aux pages tie I'edition sanskrile) 


\hhiyuktavacanam : 8 (Saubhagyahrdaya). 24 (Subhagodaya), 74 (it/.), 78, SO. 85, 90. 
96 (Subhagodayavasana). 136. 143. 152. 154 (Kuvyapraka&a), 158. 160, 195, 197, 205 
(Parapancasika), 223 (Subhagodayavasana), 225, 237. 243, 269 (Subhagodayava¬ 
sana). 278 (id.I 280 (id.), 283. 292 (Saubhagyahrdayaslolra), 297 (Saubliagyava- 
sana), 298. 315-16 (id.). 343 (Saubhagyahrdaya). 347, 353. 357 (Subhagodaya). 
359-60, 377 (Subhagodayavasana), 381, 383, 384 (Subhagodaya). 

Amara : 45, 383. 

asmcidukuim : 106 (Cidvilasastava), 107(6/.). 110(6/.), 129 (Saubhagyasudhodaya), 197 
(Cidvilasastava). 210 (id.). 216 (id.). 225 (id.). 226 (id). 229, 226 (TattvavimarsinT, 
276. 281 (Cidvilasastava). 288. 2:94 (Saubhagyasudhodaya), 315 (Cidvilasastava), 381- 
82 (id.). 385-86. 

asmadguruktatn : cf. Kamakalavilasa. 

Agamantara : 239, 240, 317. 352. 

Ajnavatara : 16, 212. 294, 295. 352. 

Uttarapada : 305. 

[Udayakarapaddhali : cf. Abhiyuktavaeana, 283.] 

Uddhiirordhvaiantra : 25. 

[Itihasopanisad : cf. Vcdarahasya.] 

Upanisad : 50. 139. 168. 191. 203, 282, 368, 392. 

[Rgveda : cf. Upanisad, 282.] 

[Katha-Up. : cf. Sruti, 204, 316.] 

Kamakalavilasa : 19-21, 27, 130, 140-41, 182, 361. 

[Kalidasa : cf. Mahakavi.] 

[Kularnavatantra : cf. Vacana. 9 
Kramodava : 300. 317. 


Granthantara : 233. 

Catuhsabsusira : 14. 79. 80. 94, 110, 179, 190, 201, 269, 308. 309, 311, 312, 314, 318, 
321. 724. 331. 337. 339. 340. 344, 349, 351-52, 354, 356. 367, 389. 
Cidgaganacandrika : 1 1, 18, 112, 153. 67, 203. 

[Cidvilasastava — axmadukiam : 106, 107. 110, 197, 210, 216, 225, 226, 281, 315, 381.] 
.IhanadTpavimarsinl : 182. 

TattvavimarsinT : 266, 

Tantrantara : 42. 67. 100, ! 12. 204. 222 (Brahmasuidhi). 287 (Saradatilaka). 296. 328. 

332, 374. 390-91, 393. 

[Taittinya Aranyaka : cf. Sruti. 270. 295.] 

[Taitlirtya Upanisad : cf. Upanisad, 50. 139, 168. 368; Sruti. 135, 353; Vcdarahasya.] 
[TripadvibhutimahanarSyanopanisad : cf. Upanisad, 

Navasatisastra ; 65. 

Nighantu : 276, 311, 383. 
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[Nyayakusumanjali cf. Tantrantara.] 

Paddhati : 271, 274, 2%, 302. 

Parakrama : 

Paratrimsika 

»■ 

Parapaiicasika : 82, 99, 154. 316, 326-28, 333, 341, 344, 346, 372, 378. 
Pratyabhijna : 65. Pratyabhijnahrdaya : 66, 87, 100. 108. 

[Prapaficasaratantra : cf. Abhiyuktavacanam, 78, 160. on Vacanam, 51. 
pramanavacanam : 65, 137. pramanikavaeanam ; 108, 21 I. 213, 281. 298, 306. 322. 358, 
[Brhadaranyaka-Up. : cf. Upanisad, 19 i el Sruti, 205.1 
[Brahmasiddhi : cf. Tantrantara, 222.] 

Bhagavadgita : 9, 126. Cf. Smrti, 205. 

maduktam : cf. Cidvilasastava, 86. mayd = Saubhagyahrdaya. 

Mahakavi = Kalidasa : 99. 276, 342. 

[Mabanarayana-Up. : cf. Sruti, 200. 227,] 

Mahisvacehanda : 4. Mahasvacchandasaipgraha : 155. 

Mukhyamnayakrama : 298. Mukhyamnayaralmsya : 230, 307. 

[Mundaka-Up. : cf. Sruii, 64-65, 112 el Upanisad : 282.] 

Yogasutra ; 228, 300. 


■ ■_ 


1 

Vamakcsvaratantra/sastra : 2. 5, 106, 184. 

Vijnanabhairava : 51. 221, 229, 230. 275, 295, 296, 299, 339-40, 354. 363. 364. 376 387 
392. 

Vedarahasya : II, 12. 

[Saradaiilaka : cf. Tantrantara, 287.] 

Saivatantra : 369-374. 

Sruti : 5, 16. 64. I 12. 126. 128, 135. 137, 167. 200, 204, 205. 227. 270 295 316 319 344 
353. 

[Svetasvatara-Up. : cf. Sruti, 16, 128, 167 ] 

Samketapaddhati : 16. 24, 54. 93, 95, 104. 132. 133. 167, 185, 192-93, 220. 301. 308, 326. 
Subhagodayavasana : 72. 

Saubhagyasudhodaya : 61. 120-24. 128, 146-49. 194. 

Stotravali : 333. 

Smrti ; 205. 

Svacchandabhairava : 172-73. 

Svacchandasamgraha ; 35-36, 37-40, 43-49. 51. 58. 59, 66, 71. 163-65, 166. 169-70, 175. 
179. 186-89, 190. 201, 208, 210. 215, 225, 238-39. 248, 270, 272. 304-05, 309. 320. 324. 
329, 334, 343-44, 352, 358, 373, 377-78. 379, 382. 383. 

11 am sa paramos vara : 179. 
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Bhdvanopanisad. Voir Kaula and Other Upanisads (ct Brooks. section sui- 
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Traduction anglaise par K. C. Pandey, in Bhdskari , vol. 3, Lucknow, 1934. 
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Kashmir Scries of Texts and Studies. 

kdlikdpttrdna. Traduction anglaise par K. R. van Kooij ; The Worship of 
the Goddess according to the Kdlikdpurana , part I. Leiden, Brill, ! 972. 
(Traduction dcs chapitres 54-69). 

Kanmkaldvildsa by Punyanandanatha, with the Commentary by Natana- 
nandanulha. Traduction et commonlaire d'A. Avalon. Madras, Ganesh & 
Co., 1853. 

kaula and other Upanisads , with Commentary by Bhaskararaya. Edited by 
STtarama Shastri. Calcutta, 1922. Tantrik Texts, vol. XL 
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Eintroduction, qui sont sans relations avec les traditions tantriques (Veda. Upanisads, 
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PRKS 


I’TV 


I’Tlv 


PS T 


Gopinath 
Part II, 


A ubjikamataiuntra, Kuiatikamndya \ crsion. F T ,d. I. Goudriaan & .1 A Scho- 
terman, Leiden, Brill, 1988, 

Kularnu vat antra. Introduction : A. Avalon. Sanskrit text : 1'aranatha Vidya- 
ratna, Madras, Ganesh & Co., 1965. 
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